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आत्मधम 


ज्येष्ठ २७७५ 
वे पांचवां, अझू २ 


धर्मात्मा का समभाव 


[ परमात्म-प्रकाश गाथा १०४ पर पृज्य श्रो कानजी स्वाम्रों को प्रवचन ] 
[ छोक ४८ से आगे ] 


आत्मा अनादि-अनन्त झान- 
मर्ति है, बही में हूं, वर्तमान अब- 
सस्‍था में जा शागद्वेंष होते हैं यह 
मेरा स्थायी स्वरूप नहों है. अन्य 
केाई बह राग-देवब नहीं कराता, मेरे 
पुरुषाथ की अशक्ति से ही बह 
राग-द्वेघ द्वोता हे किन्तु लेख राग- 
ड्रेब का स्वीकार मेरे स्वभाव में 


नहीं है। इपप्रकार अपने स्वभाव के. 


आश्रय से धर्मी ज्ञीव् किसी का 
भी अपना शत्रु या मित्र नहीं 
मानते, किन्तु स्वभावदृष्टि से 
सभी आत्मा््ों के अपने ही समान 
परिपूर्ण चेतन्यमूर्ति मानते हैं, 
इससे उन्हें सबके प्रति खभभाव 
ह्दीहे। 

जानी के जे अल्प राग-देष 
होता हे उसमें एकत्वबुद्धि नहीं 
द्वाती इसलिये उसकी केाई ।गनती 
नहों है । पर के कारण राग नहीं 
मानते, स्वभाव में से राग नहीं 
झाता, आभोर जे राग दाता हे 
उसम्र॑ पढ़ता नहीं मानते ढिन्‍्तु 


अपने स्वभाव का इससे भिन्न 
ही अनुभव करते हैं, इससे ज्ञानी 
के वास्तव में राग' द्वाता हो नहीं, 
किन्तु स्वभाव की एकता ही 
बढ़ती है। 

सभी जोव परिपूर्ण खिद्ध समान 
हैं, ऐसो दृष्टि से देखनेवाके के 
दूसरें। का भर्ठा-बुरा करने की 
सान्‍्यता कहीं रही ! उसे छिस्री 
के ऊपर राग-द्रेंप करने का अभि- 
प्राय नहीं रहा, अर्थात्‌ उसके 
अभिप्राय में अनन्त खमभावष प्रगट 
हुआ। काई किसी का भ्ठा या 
बुरा करने के छिये त्रिकाढ में भी 
समर्थ नहीं है, स्वभाव से सभी 
आत्मा समान हैं-एसी अदा जबतक 
जीव नहीं करता तबतक उसझे 
यथार्थ समता नहीं दोती-अर्थात्‌ 
धर्म नहीं द्वाता । केाई शरीर के 
दुआड़े करदे तथापि, 'भगवान को 
इच्छानुसार होता हे-ऐपा पानकर 
शुभभाव रखे, कोध न करे ते भो 
उसके वास्तविक समभाव नहीं है, 
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कमा नहीं हे। भगवान मुझे खुल 
भाव रखाये-ऐसा जे। मानता है 
उसे आत्मा की प्रतीति नहीं है । 
खथवा काई जीव भगवान्न के कर्ता 
न माने किन्तु, मुझे सयेग से ढाभ- 
हानि देती हे,-ऐसा माने ते 
छसके भो समभाव नहीं हे!ता । 
मेरा स्वतनाव ही राग दुषरहित 
साक्षोम्बरूप है, ऐसे स्वभाव को 
प्रतीति के बिना सूची समता नहीं 
है।ती । 

ज्ञानो धमोत्मा किसी के शत्र 
या मित्र नहीं मानते | और वाम्तव 
में आत्मा का जीवन-मरण भो 
नहीं मानते / देह हो मेरी नदीं हे, 
देह का सयाग-वियेग सा मैं 
नहीं हूँ, देह को अवस्था उसके 
अपने कारण से देती हे, देह को 
श्रवस्था के स्थिर रखने या हटाने 
के छिये कोई खम॒था नहीं हे, 
ब्रिकाली ज्ञानानदसूर्ति ही मेरा 
स्वरूप है-ऐसी बुद्धि में ज्ञानी के 
शरीर का जीवन-मरण देखकर राग- 
द्वेष नहीं द्वाता, इससे उन्हें जीवन- 
अरण प्र्‌ समभावष है । 

आत्मा के धर्मा किस्रप्रकार 
दाता हे-उसक़ी यह वात चढ रही 
है.। श्रात्मा का धर्म कहों बाह्य 
में नह्ठों हवा, स्वतः जैसा अन्दर 
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बृसा, झी माने ते धर्म दे।। 


केाई आत्मा केभी दूसरे के जिला 
नहीं सकता ओर न भार हो सकता 
है। शरीर का सयेग-वियेतवग देशता 
है किन्तु उससे आत्मा का जीवन- 
मरण नहीं है, ओर चउस्रके कारण 
राग या द्वष भी नहीं देते ) धर्मा 
व्मा जीव के अपने में त्रक्ालिक 
स्वभाव की दृष्टि है, इसस खबके 
जीवन-मरण से रत ही देखते हें, 
इसलिये पर्याय में जीवन-मरण 
देखकर उन्हें राम-द्रेष नहीं देता 
अज्ञानी जोब पर के जोबन-मरण 
के देखकर उसके कारण से राम 
ट्रंप मानते हैं, उनका गाग-ठ्वेंष पर 
में रकृत्ववुद्धि सहित है, ज्ञानी के 
बंसे राग-रेष का अभाव है । 
प्रइून:--भगवान को इच्छानु- 
खार होता है-ऐसा सानकर काई 
जोब क्रोध न करे ते! उसके सम- 
भाव है या नहीं ? कक्‍्येंकि उसमें 
ते अपनी निरभिमानता आती है ? 
उत्तर:-- भगवान की इच्छा नुसार 
होता है-अथोत्‌ भगवान मेरे 
परिणामों के कर्दा हैं, यद्द मान्यता 
महान अज्ञानमय है, उसमें अश- 
मात्र भी समभाव या निरमिसानता 
नहीं है । स्वतः स्व॒तत्र तत्व हे, 
उस्ते नहों माना। भगवान मेरे 


ब्येध्ठ : २४७४ 

कंतोी ओर में पर का कतोा, इस 
मान्यता में अनन्त पंरद्रे्य का 
अहंकार वरिदरमान है। घंर्मी जोव 
समझते हैं कि में अपना पंरिणाम मेसा 
करूँ वैसा है।ता है। मेरे परिर्णीम 
के हिई कर्ता नहीं है और में 
किसी अन्य का कर्ता नहीं हैँ, 
इससे झानिओं के ही सच्ची लिर- 
भिम्तानता द्वोती हैं। मैं दूसरे के 
हानि-छाम करूँ या दूसरा केाई 
मुझे लाम-हानि ऊकंरे, ऐसा ज्ञानी 
नहीं मानते | धर्मों के अन्तरम्ब- 
भाव को दृष्टि है, अपनी पर्याय 
की भा दृष्टि नही हे; जितनी म्ब- 
भाव में एकाग्रता है उतना ही 
धर्मों के छाभ है, पेसा या शज्ञपाट 
से परमात्मा छाभ नहीं मानते । 
क्षायिक सम्यर्टष्टि धर्मात्मा, राजा 
है, चक्रवती' हे ओर छटद्दखण्ड 
की साधना करे, किन्तु उससे 
आत्मा के छाभ नहीं समानता । पर 
से छाम है-ऐसो मान्यतापूद'क 
झहाती फे। कि बिय राग नहीं हे।ता 
ओर पर से हानि है-ऐस्वी मान्यता- 
पृ के किचित्‌ देष नहीं देता, 
इससे त्झाभ या हानि में श्वानी के 
परमार्था से समभाव है | 


यह खमभांव किंसप्रकार कंहा 


जेंसि हे वई संमझेने यबेग्य है। 


' दया. 
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यहूँ। स्वेमावद्॒ध्टि सिद्ध कीं है। 
स्वभोर्व दृष्टि का कोय' संसीपर 
सैमभावर हैं। पर की क्रिया मेरी 
मंहीं है, दूखरे के मुप्ेसे छाभे- 
हानि नहीं हैं, मेरी अधिम्या में 
जे राग हाता है वह समंयपय त 
का है. प्रेकालिक स्थभात्र में यंह 
राग नहीं है। में श्लानस्वभा से 
एकरूप हूँ- इसप्रकार स्वभावरद्धष्टि 
के बह में स्वभाव की एकता बढ़ती 
ज्ञाती है, इसलिये जानी के सभी 
पर सममाव है । 


शरीरादि ते। अजोंब तत्व है; 
भाक्ति इत्यादि जे परिणाम 
हते हैं वे पुण्य हैं, ओर हिसा, 
चेरी आदि के जा परिणाम देते 
हैं वे पाप हैं; यह पुण्य ओर पाप 
देने आद्नत्र तत्व हैं, उनसे जोव- 
तत्त्व भिन्न है; ओर जानने की 
जे! दशा है बह  एकसमयपयत 
की है, इस एकसमय को दशा 
जितना ही जोबतत्व नहों है । 
त्रिकाल एक्रूप रहनेवाला चेंतन्य- 
स्वभावरूप जे द्रव्य है वहू जीवतत्व 
रै ऐसे जीवतत्व के! पहढ़िचानने 
से धर्म हवाता हे। त्रकालिक जोव- 
तत्व की दृष्टि दाने से ह्वानी के 
पंयोयंटष्टि नहीं हैं, अंर्थीतति ज्ञानी 
पर्याथ  सिंतेना हो जींद के महा 


$ €ट ४ 
मानते, इससे उनके पयायबुद्धि का 
राग देंष दाता हो नहों। पर्याय के 
जानने पर भी ब्रव्यस्वभाव में 
एकता की वृद्धि ही करते हें, 
पर्योयबुद्धि में नहों अटकते इसलिये 
उनके। किखी पर्याय पर विषमभाव 
नहीं, किन्तु सभीपर समभाव है । 
सिद्धपर्याथ अथवा निगाद पर्योय- 
सभी के जानने से खमभाव कथ 
रहता है ? जिसकी बुद्धि पर्याय में 
डी रुछो हुई है उसे, सिद्धपर्याय 
के। देखफर राग ओर  नगेदपर्याय 
के देखकर ट्वंष हुए थिना नहीं रहेगा, 
अर्थात्‌ पर्याय के आश्रय से समः 
भाव नहीं रह सकता। रवभावहष्टि- 
वाछा जीव सिद्ध पर्याय के समय भी 
पूर्ण स्वमाव के। देखता है ओर 
निगादपर्याय के समय भी पूर्ण 
स्वभाव के ही देखता है, इससे 
स्रभी पर्यायां पर उसे समभाव 
रहता है। कदाचित्‌ अल्प राग-देष 
है| तो उससमय भी अपने ब्वभाव 
की एकता नहों छूटती, इससे वास्तव 
में उसके गाग-द्रेष नहों हुआ किन्तु 
स्वभाव की एकता ही हुई है । 
स्वभावलुद्धि का स्वीकार और पर्याय- 
बुद्धि का निषेध ही समभाव है । 


आत्मा वतंसान भाव जितना 


नही है किन्तु त्रिकाह अखण्ड क्ञान- 
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मूर्ति हे-ऐसी श्रद्धा से द्रब्य- 
बुद्धि का स्वीकार ओर पर्यायबुद्धि 
का अस्वीकार है | त्रकालिक स्वभाव 
की बुद्धि से आत्मा के मानने- 
बाछा सम्यस्टष्टि है. जोर पर्याय- 
बुद्धि से आत्मा के माननेवबाढा 
मिथ्याए्ष्टि है | सम्यग्शष्टि के गृह- 
म्थाअम में राजपाट ओर हडारों 
स्त्रियां का सयेग भी हे। और 
उस सम्बन्धी राग है, तथापि उस 
समय अखण्डस्बभाव को दृष्टि 
नहीं इटती, किन्दु म्वभाद की 
अधिकता ही है, इससे उनके सम- 
भाव ही वर्त' रहा है । 


यहँ। पर राग देष दूर ह्वाकर 
जे वीतराग वश्ा द्वाती है उल्की 
बात नहीं है, किन्तु धर्मात्मा के 
रागदूष हैने पर भी सम्यकृश्रद्धा- 
रूप समभाव केसा द्वाता है-उसकी 
बात है। मुनिश्षों के विशेष सम- 
आव दाता है, इससे उनके पश्म 
स्रामायिक कही जाती है। गृहस्थ 
के भी सम्यकृभ्रद्धा-श्ञानपूर्व क जितना 
समभाव है उतनी ते सांमायिक 
है। झ्ञानसामायिक, दर्शनसामायिक, 
देशविरतसासायिक ओर सर्व॑बिरत- 
सामायिक-ऐस्ी चार प्रकार को 
सामायिक है। अपने पूर्ण ज्ञान- 
स्वसाव का आादर दाना, और 
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विकार का आदर न होना सो 
ज्ञान -द्शानरूप सामायिक है। पहले 
फिथ्यात्व के कारण ऐसा मानता 
था कि पुण्य अच्छा और पांप 
बुरा, अमुक मुझे छाभ करता है 
झोर अमुक द्वानि करता हे'-इससे 
श्रद्धा और ज्ञान में विषमभाव था । 
खय, काई भी पर मुझ छाभ-हानि 
करनेवाछा नहीं है, तथा पुण्य- 
पाप देनें मेरा स्वरूप नहीं हैं- 
इस्रप्रकार स्वभाव के आश्रय से 
सम्यकुश्रद्धा देनेपर  ज्ञान-दर्शान 
में समभाव प्रगट हुआ । दया- 
भाव हा अथवा हिंसाभाव हैा।- 
वह मेरा स्वरूप नहीं है, जो 
ज्रिकाल चेतन्यभाव है से मै' हूँ- 
एसी स्वभाव की श्रद्धा और ह्लान 
करना से श्रद्धा-झानरूप सामायिक 
है। आरम्भ परिग्रद में रहनेवाले 
स्म्यस्दष्टि के भी बहू खामायिक 
ट्टाती है| बह खामायिक दे घड़ी 
का ही नहीं होती, किन्तु खटेब 
प्रथ्॑षमान रहती है स्सके 
परचातू स्वभाव की लीनतारूप 
भाव प्रगट दे! ओर रागादि नप्ट 
, दै। तव देशविर्तरूप सामायिक 
दे।ती हे, ओर अधिकांश स्वभाव- 


स्थिरता प्रगट देने से सवस्तरग- 


परित्यागी मुनिदर्शा श्रगढ द्वोती हे, 
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यह स्वाविरतिरूप स्रामायिक है। 
/करेमि भते सामायिय”-ऐसी 
भाषा यें सामायिक नहीं है, वह 
वाणी ते जड़ है। मैं पस वाणी 
के बेछता हूँ-ऐसा जे। मानता है 
बह मिथ्यादृष्टि है। ओर सामायि- 
क की ओर का विकरप भी राग 
है, इस राग का धर्म माने ता 
मिथ्यात्व है । वाणी और विकल्प 
रहित ज्ञानस्वभाव है से में हूँ- 
ऐसी श्रद्धा-ज्ञान से वश न-शझानरूप 
सामायिक है; जिनके ऐसी सासा- 
यिक देती हे वे जीब सभी जीवों 
के समान जानते हैं; जगत में 
केाई शत्रु या मित्र नहीं है, एके- 
न्द्रिय-पन्चेन्द्रियाद. आत्मा नहीं 
किन्तु खभों जीव ज्ञान-दश न की 
मूर्ति हैं-ऐसा देखने वाके का 
किसके कारण राग हेगा ओर 
किसके कारण द्ेष द्वागा ? पर के 
देखने के कारण जा राग ठप 
मानता था वह राग-द्वेष दूर द्वागया 
ओर खभी के ऊपर समभाव है- 
गया। यह धर्म॑ है ओर यही 
मुक्ति का उपाय है | 

ज्ञानी ओर अज्ञानी की देखने 
की रीति मिन्न है। ज्ञानी पर्थाय- 
रृष्ट से नहीं देखते, किन्तु स्थायी 
स्वसाव की दृष्टि से देखते हैं, इससे 
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पर्यायबुद्धि को फर्लेरूप राग-द्वेंष 
उनके द्वाता ही नहीं । अज्ञानी 
जीव स्थायी ग्वभाँव के नहीं जानते 
किन्तु पर्याय के दी देखते हैं, 
इससे पर्यायबुद्धि से उनके, राग- 
इ्रेष दाता ही है। झतनी जीव 
स्वमावद्रष्टि से सभी जीवें के 
समान जानते हैं किन्तु इससे 
जगत फे जीवों की पर्याव में जे 
क्षन्तर है वद कहीं दूर नहीं द्े।- 
क्षाता | पशौय से ते जे सिद्ध सा 
सिद्ध हैं और जे निगाद सा 
निभाद है । सिद्ध के सिद्धरूप से 
ओर न्गिद के निगावरूप से 
ज्ञानना वह कहीं विषमभाव का 
कारण मेहीं है; किन्तु सिद्ध के 
छिद्ध पर्याय. जितना ही मानकर 
छत्तक ऊपर सम ओर निगाद के 
निगोद पर्याय जितना ही मानकर 
उनपर ट्वेंप करना-ऐसी पर्यायबुद्धि 
ही विषभभाव का कारण है! ज्ञानी 
जब पर के जानता है उस समय 
भी स्वभाव की एकता दूर नहीं ह।ती, 
इससे उसके समभाव हे । केवली 
भगवान समस्त जीवों के ओर 
सभी पर्यायें के जानते हैं, तथापि 
उनके स्वर्भाव की सम्पूर्ण एकता 
हेने से समभाव द्टी है । पर्याय 
के जानने पर भी उसमें एकत्व- 
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बुद्धि नहीं हाती इससे वास्तव से 
केंक्ली मगबान सभी जीवों के 
शुद्ध स्वभावरूप हो जानते हैं-ऐसा 
कहा जाता है। केवली भगवान की 
माति साधक्र खम्यग्टष्टि जीव भी 
ऊपनी स्वभावसत्ता के शुद्ध जानते 
हुए अन्य सभी के शुद्ध ही देखते 
हैं । में रागादि स्वरूप नहीं हूँ, 
झोर दूसरे जीत्र भी रागादि स्वरूप 
नहीं हैं, सभी जीव्र शुद्ध चेतन्य- 
खत्तास्वरूप हैं. | ऐसी दृष्टि में 
धर्मी' जीव दूसरें की पर्याय के 
देखने पर उस पर्भोय जितना ही 
जीव के नहीं मःनते, क्थांकि 
धर्मात्म! के पर्यायदृष्टि से देखना 
नहों हैं । स्वभावद्टष्टि ही घ्मा 
है। धर्मी जीव म्वभावदृष्टि रखकर 
पर्याय का जानते हैं, वहाँ उनके 
स्वभावदृष्टि के फछ की द्वी वृद्धि 
है, पर्यायदरष्टि का फल (अर्थात्‌ 
क्षिएमभाव) उनके नहीं हे । 

ज्ञानी के अभिप्राय में केई 
जीव शत्रु या मित्र नहों हैं, इससे 
किसी पर के कारण उन्हें रांग-देंष 
नहीं होता । चारित्र के देष का 
जे! अल्प राग-द्वेष दाता है उससे 
स्वभाव अधिक है। स्वभाव की 
अंधिकता रखकर शझ्ञांनी देखते हैं 
कि सभी आंत्मा शुद्ध परमेडवंर हैं । 
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प्रदन:-> सम्यग्दष्ठि जीव, कच्चा 


ख्री ओर माता के भरी ख़ान 
मानले हैं ? 


“सरः--यही स्वभावदृष्टि की 
बात ६, ओर म्वभावद्ृष्टि में सभी 
जीव समान हैं | ल्लरी का जीव 
ख्लो-पर्याय जितना द्वो नहीं है. किन्तु 
पूर्ण चरतन्य भगवान है और माता 
का 3गद भी वर्तमान पर्यौय जितना 
नहों कन्तु पूर्ण. चेतन्‍्य भगवान 
है । एकरूप स्वभावदृष्टि में केई 
माता या जी दे दी नहीं । छिद्ध 
या निगोद, एकावतारी या अनन्त- 
संसारी, री अथवा माता-यह 
समम्त जीव परिपूर्णा चतन्यस्वरूप 
समान हैं। ऐसी स्वभावद॒ष्टि में 
अनन्त वीतराग भाव आज़ाता है | 


प्रशनः >-यदि सम्यस्हष्टि जोब 
ख्रो का भी परमेश्वर मानता हे। 
ते राग छोड़कर एक ओर क्‍यों 
नहीं वेठ जाता ! 


उत्तरः--स्वभावट््टि से तो 
सम्यग्टष्टि एक ओर ही बैठा है । 
एक ओर बेठने की व्याख्या कया 
है ! परद्रब्य में. ते के।ई आत्मा 
पेढ़ता नहोंहे | अक्ञानी जाब विकार 
में हो अपनापन मानकर उसमें. 
स्थित हुआ दे तथा ज्ञानो धर्सा- 
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त्मा जीव सयेगों से ओर ब्िकारु 
से अप्रद्ने स्वभाव के श्रिज्ञ ज्ञानकर 
स्वभात्र द्वो एक्रता. में स्थित हैं । 
जानो के सछो जादि सम्बन्ची जे 
राग हैे। उस राग से भिन्न अपने 
स्वरूप का अनुभव करते हैं, गग 
का आदर नहीं करते इसस्रे वास्तव 
में क्वात्नो ज्येव अपने स्वभाव में 
हो बढ़े हैं। 

काल स्त॒ जीत बाह्य की क्रिया 
करता हैं ? शरीर के चहढाने की 
या स्थिर सखन की क्रिया ता केाई 
भी आत्मा तीनछेक अरेर तीनकाल 
में नहों कर सकता, अज्लानी जीव 
सात्र उसका अद्वकार करता है 
कि 'में करता हूँ! ते भी वह 
जब पर में कुछ भो नहीं कर 
सकता, वह अपने अहंकार भाव 
में बंठा है, बही अधम है | ज्ञानी 
शरीर को किसी अवस्था के अपनी 
नहों सानता, इफसे बह पर स्नेंसे 
आर विकार में से उठकर अपने 
स्वभाव की रूचि में दी स्थित हे- 
यही धम्मा है | 

परमाणु इस जगत की खततत्र 
बस्तु है, परमाणुओं के सनयेगग से 
शरीरादि बनते हैं, उनको जे। वत- 
मान अवस्था दे वह जड़ को स्व 
तंत्र क्रिया है, आत्मा उसका कतों 
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नहीं है। अज्ञानी जीव अपने स्व- 
तंत्र क्ातास्वभाव का अभूछा हे 
इसलिये पर के मी परत त्र मानता 
है। अपने त्रेकालिकस्वभाव के न 
जानने से अपने के क्षिक विकार 
जित्तना मानता है, इससे पर की 
पर्याय के जानने से उन पदार्थों 
के मी वह क्षिक पर्याय जितना 
ही मानता है, ओर उनको पर्याय 
में इष्ट-अनिष्ट के भेद करके 
एकत्वबुद्धि का राग-द्वेष करता हे, 
यह मद्दा अधर्मा है। पर से और 
बिकार से मुक्त-ऐसा अपना क्ान- 
मात्र स्वभाव है, उसकी श्रद्धा, पहि- 
चान करके उसमें अभेद होना, 
उसका नाम अकेला बेठा कहलाता 
है । नग्न हेकर जंगल में जाकर 
बैठे ओर ऐसा माने कि शरीर 
को किया में करता हूँ, और इससे 
मुझे धर्म होता है, ते! वह जीव 
अकेला नहीं हे किन्तु शरीर के 
झहकार के साथ में रखकर बेठा 
है, उ्के अभिप्राय में वह अनन्त 
पदार्थों के संग का सेक्‍न कर 
रहा है । 

अन्धश्रद्धा से कुछ भी मान 
लेना से धर्मा का मार्ग नहीं है। 
स्वतः युक्तिहारा समझकर अपने 
भत्मा के। जैचे तब मानना चाहिये। 
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जबतक समझ में न आये तबतक 
बारबार सत्समागम से परिचय 
करके निर्णय करना चाहिये । 
स्वतः निर्णय किये बिना मात्र 
निम्ित्त के ढक्ष्य से स्वीकार कर 
लेने खे धर्म नहों दाता । 


अज्ञानी जीव ऐसा कद्दते हैं 
कि-“निदु्य से तो जीव पर का 
न करे, किन्तु व्यवहार से पर का 
कर सकता है-ऐसा अनेकान्तवाद 
जैनमत में है!-उसकी बात मिथ्या 
है । उसे निश्चय ओर व्यवहार का 
ज्ञान ही नहीं है। निम्भयन4 से 
या व्यवहार नय से आत्मा पर का फुछ 
कर ही नहीं सकता | पर की किया 
स्वत तरूप हेती है, उसका ज्ञान 
करना ओर उससमय के निमित्त 
का ज्ञान कराने के लिए 'इसमे 
यह किया'-एसा मात्र उपचार से 
कहना से व्यवद्दार है। किन्तु 
जीव व्यवहार से पर का कर 
सकता हे-एसा मानना ते ठ्यव- 
हारनय नहीं हे-किन्तु मिथ्यात्व है। 

पुनश्य, “मनुष्य जीवित दे 
दस समय खाने-पीने, बेछने आदि 
की किया द्वाती है और मुर्दा खाता- 
पीता या बाछता नहीं है, इतडिये 
जीव दी वह क्रियाये करता है”... 
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ऐसा अक्लानी कहते हैं, वह 
मान्यता भी ब्रिल्कुछ सिथ्या है; 
खान -पीना-वे!छना यह समी जड़द्रब्य 
की ग्वतत्र क्रियाएं हैं। प्रथम यह 
निश्चित्‌ करे। कि खाने! का णथो 
क्या है? वह केई द्रव्य है? गुण 
है! या पर्णय है) खाना जह- 
परमाणुओं की पर्याय है | अमुक 
वग्तु बाइर थी बद्द क्षेत्रांतर द्वार 
पेट में पहुँची इसे केग खाया! 
कहते हैं | यह ते जड़ की 
क्रिया है, जीव ने उसमें कगा छिया ! 
जीव नहीं खाता ओर जड़ भी 
नहीं खाता। 'खाया'-यह ते बालने 
की रीति है,-परमाणु की पर्याय 
के। जानने के लिये एक नाम है । 


'छींक खायी, आलम्य खाया, 
इसयादि कहा जाता है, जह 
भिन्न-भिन्न दशा के ज्ञानने की 


भाषा है, जड़ की अवस्था का परि- 
णमन है, आत्मा डसे व्यवद्दार से 
भी नहीं करता; किन्तु आत्मा अपने 
ज्ञाननहित पर का ज्ञान करता 
हे-डस ज्ञान के व्यवहारनय कहा 
जाता है | अपने स्वभाव काक्षन 
करे से! निइम्वयनय है ओर पर 
का ज्ञान फरे से व्यवद्दारनय है। 
किन्तु निएफुचय से अपने आत्मा 
की क्रिपा करे ओर उध्यवह्ार से 
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पर की क्रिया करे-ऐसा मानना से 
एड्ञान्त मिथ्यात्त है | 

यहाँ ते पर्याय को दृष्टि के। 
ही उड़ाते है | पर का खाजने 
बाली श्लानपर्याय जितना आत्मा के। 
माने ते वह मी भसिध्याद्ृष्टि है। 
ज्ञान स्वतः परके। ओर पयौय के 
जाने अवश्य, किन्तु त्रेकाटिक स्थ- 
भावरूप में उश्का स्त्रीकार न करे, 
अपने एकरूप चतन्यररभाव के 
ही स्त्रीश्वार करे से. धमादृष्टि है | 
आत्मा अपने स्वभाव से ईश्यर है | 
जड़ अपनी शक्ति से ईश्वर हे । 
में पर का करूं-ऐसी जिसझी 
मान्यता है बह ते जड़बुद्धि-मिथ्या- 
दृष्टि है। ओर म्रेरी पर्याय में जे। 
रागादि दहूते है उसका में कर्ता हूँ, 
वह मेरा स्वभाव हे-ऐसा जे माने 
वह भो पर्यायमूढ़-मिथ्यादष्टि हे । 
अनन्त झञान-दर्श न रवभाव का आदर 
सा द्रव्यटष्टि है, यथाथ' दृष्टि हे, 
निशचयर ष्टि हे, सत्यदृष्टि है, तथा 
वह धर्म है, समभाष हे, सुख है 
ओर बह्ो मेक्ष का मार्ग हे । 

में पर की आशा रखनेवाढा 
नहीं हूँ, क्‍येंकि मुझे पर का भ्राश्रय 
नहीं है, मेरी अवम्या में विकार 
दाता है, उसके आधार से भी से 
स्थिर नहीं होता; जिस त्रिद्माल्म्था- 
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यी स्वभाव में से मेरी पर्याय का 
प्रवाह आता है उसी र्रभाव का 
मुझे आधार है | इसप्रकार स्वभाव 
का आश्रय ही धम' हे। 


भिन्हेंने स्वभाव का आभ्य 
किया है-ऐसे ज्ञानी जीव शुद्ध 
सग्रग्नय से समस्त जीवों के 
समान जानते हैं। इस समय अधि- 
कॉझ लोग “सी जो बाते करते 
हैं (कि सभी जीवों के खमान 
मानना, ओर विश्व-वात्सल्य करना 
चाहिये-यह ते मात्र पराश्रय से 
बाते करते हैं; विश्ववात्सल्य का 
व्यार्थ' अर्थ नहों खमझते, इससे 
प्य्के साथ सम्बन्ध जोड़ने की 
बात करते हैं; पर से सम्बन्ध 
तड़ने की बात उसमें नहीं हे । 
कआत्सा के पर का सम्बन्ध सानना 
सा मिथ्यात्त है। यहाँ जे सभी 
जीवों के समान कहा गया है 
बहू परलक्ष की बात नहीं है | 
ज्ञानी क्रिसप्रकार सबके समान 
जानते हैं १ स्वठः अपने में स्वभा- 
बहष्टि करके पर्यायदष्टि के हूटा 
दिया है इससे, अन्य जीचों में 
पर्याय से जे भेद है उसे न देख- 
कर, शुद्ध संग्रहनय से सभी के 
स्वभाव के। समान मानते हैं, और 
इससे इनके सभी पर समभाव है। 
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शुद्ध सम्रहनय का अर्थौ क्या | 
समस्त जीव शुद्ध चैतस्यसामश्य 
से समान हैं-ऐसा देखना ओर 
पर्याय में हीनाविकता के जे मेद 
हैं उनसे जीवों में भेद न करना- 
इसका नाम शुद्ध सग्रहनय है | 
जहीँ। अपने स्वभाव का आदर हुभा 
वहूँँ। ज्ञानी जीब अन्तर एकता के 
प्रभाव द्वारा खभी जीवों के समान 
स्व्रभाववाला जानते हैं, उनके शुद्ध 
सग्रहनय देता है। अज्ञानी के 
शुद्धस प्रहनय नहीं दैता । 

किसी भी सच्चे नय का दैेतु 
बीतरागभाव की साधना है| झुद्ध 
सप्रहनय में वह हेतु किसभकार 
खाया | पर्यायटष्टि पे देखने पर 
पर्याय के भेद ही दिखाई देते हैं. 
ओर पर्याय के भेदें के। देखने से 
विषमता और राग-द्वेष देता है| 
इसलिये भेददष्टि छोड़कर अभेद 
खभाव की दृष्टि करके, शुद्ध ख प्र- 
हनय से सभी जीवों के खमान 
जानने पर विषमता दूर हेज्ञाती 
है ओर बीतगागी समभाव प्रगट 
हाता हे-यह शुद्ध ख्र प्रहनय का 
हेतु है | ज्ञानी जीव अभेद स्वभाव 
के आादर में भेद के नहीं देखते, 
इससे भेद के देखने का फछ 
(अथोत पयोस्बुद्धि के देखने का 
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फछ) जे। बंधन है बट उनके नहीं 
हैता । 


सामने ते समस्त आत्मा मिन्न- 
पिश्न हैं, और उनके द्रब्य तथा 
पर्याय देने हैं। सिद्धपर्याय भी है 
ओर निगाद पयोय भो है । ज्ञानी 
जीव ऐसा मानते हैं वि-घमसस्‍्त जीव 
पूर्णा म्त॒भावयुक्त हें, किन्तु इससे 
कहीं निगोद के जीव के स्वभाव- 
हृष्टि नहों दवाजाती, निगाद दशा 
मिटकर शिद्ध दशा नहीं द्वाजाती; 
जगत में ता निगोाददशा ओर 
छद्धदश्ञा-समी दशाएँ जेसी की 
वैसी हैं, किन्तु ध्मी जीव स्वत) 
पर्योयट्रप्ट छोड़ इर म्वभावदृष्टि से 
देखने बाले हैं; इमलिये उनके 
पर्यायट॒प्टि का बन्धन नहीं हे । 
जगत के जीवों को पर्याय में जे 
भेद है वह ता है ही; ओर श्ञ,नी 
इन सेदें के। ज्ञानते भी अवइय हें, 
डिन्तु अखण्डस्वभाव में एकता रख- 
कर देखने के कारण श्वानी के उन 
भेदीं में एच्स्वबुद्धि नहीं देती, 
इससे उनके खमभाव हो है । स्तव- 
भाव में ही एकता है, ओर पर्याय 
में एकता नहों है-इस अपेक्षा से 
ऐसा कहा जाता है कि श्वानी पर्याय 
के देखते हो नहीं, मान्न स्वभाव 
के ही देखते हैं। स्वभावदृष्टि से 
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देखने वाले ज्ञानी के सब त्र समभाव 
ही है। 

प्रश्न:--कया आंत्मा की पहि- 
चान है।ते दो जीव बीतराग है- 
जाता है ! 

उत्तर:--भ्रद्धा की *पेक्षा से 
ते बोतराग है। ज्ञानी के अस्थिरता 
के कारण राग-देष हेते हैं, जा- 
कि उनके पुरुषार्था का द्वी देष है, 
डिन्तु ज्ञानी उस राग केा या 
पुरुषार्था के देष बे! अपने स्वभाव 
में नहीं मानते, रागरहित क्ञानस्व- 
भाव में ही कह्लनी के एकताबुद्धि 
है, राग में एकताबुद्धि नहीं है । 
स्वभाव में एकइताबुद्धि से शग 
वास्तव में दूर होता जाता है 
झोर स्वभाव की एकता बढ़ती 
जाती है, इसलिये क्ञानी के परमाथ 
से राग द्वाता दही नहीं, किन्तु अपने 
स्वभाव की एकता ही हैेती है । 
जे। राग देता हे वह स्वभाव की 
दक्ता में नहीं आया किन्तु हेयरूप 
में रत गया । राग के समय भी 
स्वभाव को ही अधिकता हे, इसस्टिये 
ज्ञानी के मात्र स्वभाव ह्वी द्वाता है; 
रांग नहों दाता । ऐसी धर्मात्मा 
जीव की दशा है । 

प्रभन;:--इस धर्म में त्याग 
या ग्रहण करने की यात ते कुछ 
नहीं आई! 
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उत्तरः--इसी में यथाथ' अहण - 
त्याग की बात भ्रज्ञाती है। 
प्रहण या त्याग किसी बषह्म वस्तु 
का नहीं द्वासकता, किन्तु अन्तर 
में दही हैे।ता है | हृरियाव्दो आदि 
बम्तुओं के छे ड़ने की बात नहीं 
आईं क्येंडि यह वस्तुएँ ते। आत्मा 
से प्रथक्‌ हैं दी । में दूषरी बस्तु- 
थों का ग्रहण या त्याग कर सकता 
हूँ अथवा उन्हें छोड़ सकता हूँ, 
ऐसी मान्यता ते अवबर्म है। भले 
ही शाकर, फरकादि हरी बस्तुएँ न 
खाता हे, ता भी ऐसी मान्यता 
बाला जीव अधर्मा ही हे। और 
केई भगवान के नामका जाप 
करने की बात नहीं अई, क्येकि 
ज्ञाप के शब्ब॒ते जड़ हैं ओर 
उस्रओर का शुभरग से विकार 
हे-मन्दऋष य है, वह धमम नहीं हं, 
इसलिये में परवस्तु का ग्रहण या 
त्थाग ऋर सता हूँ ऐसी बि+रीत 
मान्यता का भोर राग से मुझे 
घ॒र्मा हे।ता है, उस विपरीत मान्यता 
का त्याग करता आया है । तथा 
जड़ से आर विद्वार से भिन्न अपना 
स्वभाव पूर्ण ज्ञानकमूर्ति है, उसकी 
य ।र्थ' अद्भगा, क्षान और वत्थिरता 
के ग्रहण करना आया है । श्रद्धा 
में पू्णम्वबभाव का ग्रहण ओर 


आत्मधम : ५० 

अपूर्णता का त्याग से धर्मा है । 

3० अहंम-ऐसे शब्द के आप 
में आत्मा नहीं है ओर उस ओर 
के शुभविकल्प में भी आत्मा 
नहीं है । 3 अहम! का ज्ञाप करते 
समय मन्दकषाय है तो अशुभ 
दूर हैाकर शुभ द्वाता हे-इससे 
इन्कार नहीं है, किन्तु डससे आत्मा 
के क्या? अशुभ को दूर करके 
शुभ ते अभव्य जोब भी करता है, 
अशुभ को दूर करके शुभभाव करे 
उससे कहीं आत्मा के धर्मा नहीं 
दाता, शुभराग से आत्मा के छाभ 
नहीं है । रागरहित झानमयर्वभाव 
की रुचि-आदर-श्रद्धा ओर लीनता 
करना ही सच्चा जाप हे, अश्षमें 
पूर्णा भगवान आत्मा आज्ञाता हे, 
ओर वही धर्म है | जिसमें सम- 
स्‍्त-परिपूर्ण आत्मा न आये बहू 
धर्मा नहीं हे | आत्मा का स्थभाव 
पूर्ण' है, उसे पुर्णरूप से म'ने ते 
घसके शक्राश्रय से पर्याय में धर्म 
प्रगट दे । ओर पूर्णा न मानऋर 
अपूर्ण या बिकारी माने ते पर्याय 
में अधर्मा है।। परिपूर्ण स्वभाव 
की प्रतीति करने से जे सम्यकुश्रद्धा- 
ज्ञान प्रगट हुआ वह सममभाव है, 
उससे अबइय मुक्ति प्रणद द्वाती है | 
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डिसीके ऐसा छगता हे 

कि यह ते बहुत भारी बात है, 
अपने से नहीं दे।खके-ऐसी आत 
है, तो सह मनन्‍्में से निकाछ देता 
चाहिये | यह सर्वय' आत्मा की ही 
बात है, किन्तु अपरिचित देने के 
कारण कठिन माल्म हैाती है; 
परिचय करे ते विल्कुछठ खसरर- 
समझ में आने येग्य बात हे । केवछ- 
ज्ञान प्राप्त करने में अनन्त पुरुषार्थ 
है इससे बह बढ़ी बात है । किन्तु 
यह ते सम्य्दर्शन ओर सम्य- 
रक्ञान प्राप्त करने की छोटी बात 
है. केवलज्ान की अपेक्षा इसमें 
अल्प पुरुषार्था है । चैतन्यतत्व 
क्या है और उसका चिन्ह क्‍या 
है-उसे म्वय जाने श्रिना धर्मा नहीं 
हाता । जेसे अंक ओर अक्षर 
जाने बिना हिसाय नहीं लिख सकता 
वेसे ही चेतन्‍्य का अक (बिन्द) 
क्या है छोर उसका अक्षर (जिसका 
नाश न दे यह) स्वभाव क्‍या हे- 
वह जानते बिना धर्मा का हिखाव 
नहीं दाता कोर चैतन्य में स्थिरता 
नहीं होती | भके ही उपवास, 
भक्ति, श्रत, दानादि करे किन्तु 
उसमें कहीं भो आत्मलाभ नहीं है! 
अदह्दो ! अपना स्वभाव कैया 
सदान महिमावान्‌ है, वह रूभी 
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रुचिपृवक सुना नहीं, जाना नहीं, 
अन्तर में उसको रुचि नहीं की; 
इसके अतिरिक्त दया, दानादि सर्व 
प्रकार के शुभभाव कर चुझा है. 
किन्तु शखसे किंचित्‌ कल्याण नहों 
हुआ, इससे यहँ। कहते हैं हि 
सभी जीवों का स्वभाव शुद्ध परिपू- 
ण' है | जे स्वतः अपने स्वभाव 
का अनुभव करे वद्दी जीव सबके 
परिपूर्ण स्वभाव के ज्ञान सहझता है 
ओर उसके ही समभावरूप धर्म 
हौता है । 

अपने में पूणंता को दृष्टि में 
“सभी जीव अपने म्बभात्र से शुद्ध 
हैं?-ऐसा ज्ञानी जानते हैं, इससे 
ज्ञानी के किसी पर के कारण 
राग-हेष नहीं द्वाता। श्री शांतिनाथ, 
कुथनाथ, अरहनाथ-यहू तीनों 
तीर्थंकर चक्रवर्ति थे, क्षायिक- 
सम्यदशंन के धारक थे, छददखण्ड 
का राज्य ओर हजारे रानियेां का 
सयेग था एवं राग भी था किन्तु 
उसमें हेयबुद्धि थी, एकताबुद्धि 
अ शसात्र भी नहीं थी, स्वभाव की 
दृष्टि से सममाव ही था । पर्याय 
के राग का ह्वञान था, स्ियों के 
ओर राजपाट इत्यादि के भी जानते 
थे, किन्तु स्वभाव की एकता नहों 
छूटती थी। स्वभाव की एकता के 
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बल से प्रतिक्षण राग दूर ही द्वाता 
रहता था । 


प्रबन:--यदि ज्ञानी परपदार्था 
के। अपरा नहीं मानते हे ते यह 
पुम्तक मेरी, यद्द वस्तु मेरी'-ऐसा 
क्‍्यें कहते हैं ! 

उत्तर---अरे भाई! भाषा में 
ऐसा बाला जाता है, तथापि अन्तर 
में पर के अपना नहीं मानते; 
वह कपट नहीं हे। भाणा बालने 
की क्रिया ही आत्मा छी नहीं हे, 
बढ ते जड़ है, हिनन्‍्तु यह सम- 
झना चाहिये कि उससमय झ्ञानी 
का अन्तरंग अभिप्राय क्‍या है ! 

प्रइन:--भाषा जड़ की है, 
आत्मा उपका कर्ता नहीं हे,-रे सा 
कहा है; फिर जिससमय आत्मा 
निकछ जाता है तब मुर्दा बोलता 
क्‍ये नहीं ! 


उसरः -भाई ! “तू घीरज 7ख, 
शोर देहद्ष्टि का छाड़ुचर चैतन्य 
के। देख | क्या चतन्य के अस्तित्व 
के काग्ण जड़-परमाणुओं में भाण 
हा।ने की येग्यता होती है? जब 
पग्माणुओं का ग्वत'त्र याग्यता दे। 
तब भाषा देती है कोर योग्यता 
न है| ते भाषा नहीं दहैती। उसमें 
चेतन्य का कुछ काम नहीं है । 


आात्मधम : ५० 
आत्मा भाषा बोछता है अथवा 
शरीर की क्रिया करता है-ऐएपो 
मान्यता ते। बड़ी भारी भूलछ है ! 
यह पर की ते! बात ही नहीं है, 
एकदस म्बभावरद्धष्टि को बात है । 
जहँ। स्वभावदृष्टि हुई कि निरंतर 
समभाव रहता है। ओर उस भ्व- 
भाव में हछीनता करने से ब्रत 
ओर मुन्दिशा प्रगठ द्वाती है। 
में ज्ञानमूति वीतरागम्बरूप ही हू, 
मेरे राग भी नहीं है भोर शरीर 
भी नहीं है ते फिर देश इत्यादि 
कोन मेरा है ? देश का मैं कया 
करूं ? चैतन्यावभावरूप मेरा स्वदेश 
अस ख्यप्रदेशी है, वह रवतत्र 
है, मेरे चतन्यप्रदेश में विकार का 
प्रवेश नहीं है, और पर का ते 
मुझमें त्रिकाल अभाव है,-ऐसा 
जानकर अपने चेतन्यप्रदेश में रहना 
सा धर्म है । 

सम्य्य्शन अर्थात्‌ अपने 
त्रेकाछिक स्व्रभाव की प्रतीति ओर 
अनुभव । साधऋदक्षा में पर्याय के 
अनेक्षप्रकार द्वेते हुए भी, घर्मात्मा 
ने.जे एकरूप स्वभाव आता हे 
उसका अनुभव ए% ही प्रकार का 
है। पर्याय को अनेकता से स्वभाव 
की एकता में भंग नहीं पड़ता । 
साधकजीव के. पर्याय-पर्याय में 


ब्येष्ठ ; २०७६४ 

निरम'छ॒ता बढती डी जाती है।जे। 
क्षनेक निर्मल पर्याये' प्रगट द्वाती 
रहतो हैं वे सब पर्याय स्वभाव 
में हो एचता करके अभेद दाती 
हैं। पर्याय की जे। निर्माता 
बढती जाती है रख अपेक्षा से 
अनेरता है, डिन्तु उस प्रत्येक 
पर्याय के अनुभव में तो एक, ही 
प्रकार का स्वभाव आता है, अने>ू 
पर्यायां के अनुभव का तो एके 
ही प्रकार है, जिस स्त्रभाव के 
श्रद्धा में स्वीकार क्रिया है उम्र 
एच स्वभाव को एकता का ही 
समम्त परयोय में अनुभव देता 
' है; इससे बाम्तव में ज्ञानी एऋरूप 
स्वभाव केा हद ) रेखते हैं, पर्याय 
के भेद के नहीं देखते । पर्याय 
में जा हीनाधिझता के भेद हैं वह 
ते व्यवहारझान का विषय है । 
जिसे ज्ञान जानता हे: वह पदाथ 
ज्ञान का विषय कहलाता है, ओर 
जहूँ एकता माने उसे दर्शन का 
विषय कहते हूँ। अखण्ड स्वभाव 
में एकता से सम्यग्द्शन का 
विषय है | पर में राग कर के ओर 
राग में एकता मानकर ज्ञान रुरू 
गया से मिथ्याश्वहिट का विषय 
है। अज्ञानी जीव राग में आगने 
हान की एकता करते हैं ओर 


५; १०६ १ 


झानी ओव रागरहित स्वभाव में 
ह्ान की एकता करते हैं। स्वभाव 
की ओर इन्मुख देने से निर्मल 
पर्याय के अनेकप्रकार देते हें, 
किन्तु उस प्रत्येक पर्याय में स्वभाव 
को द्वी एकता है, प्रत्येक पर्याय 
अभेद एकरूप स्वभात्र की ओर 
ही उन्मुख देाती है। पर्याय की 
निम/छता के अनेकप्रछारें का, 
ओर जो पुण्य-पाप द्वोते हैं उनका 
ज्ञान देता हे, किन्तु श्रद्धा में 
उसका स्दीकार नहीं है । पूर्णतत्व 
की एकता रखकर भ ग-भेद के जानते 
हैं वह पर्यायबुद्धि नहीं देती, इससे 
राग-द्वेष नहीं देते ओर समभाव 
ही रहता है । स्वभाव को एकता 
में वृद्धि दाते-देते सम्पूर्ण रागर- 
हित पर्याय प्रगट दहै।ती दे ओर 
मुक्ति द्ोजाती है । 

जीवने अनन्तकाल से अपने 
पूर्णतत्व॒ के नहीं ज्ञाना। नवतत्वों 
के जाना, डिन्‍्तु नवतत्वों में स्वतः 
अखण्ड जीवतत्व है. उसे नहीं 
आना-नहीं माना। अपना आत्मा 
नत्रतत्व के विकल्पञजाल से रहित 
हे, इसे नहीं जाना जोर नवरत्वों 
के विकल्प में रुकगया । विकल्पों 
के द्वारा अपने स्वरूप का झांत 
नहों होता ओर जैसा निम्रस्वरूप 
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है बेसा भ्रद्धा-ज्ञान में आये बिना 
खमभाव नहीं होता; समभाव 
सम्यग्दश न से दी दाता है। पर- 
जीब मेरा शत्रु या मित्र है, पर मुझे 
छाभ-हानि करने बाला हे-ऐसी 
मान्यता की वहूँ सबके ऊपर खम- 
ताभाव नहीं रहा किन्तु दे भाग 
हेगये। यह इत्र ओर यह्द मित्र- ऐसा 
जहूँ। माना कि एक के ऊपर देष 
ओर दूसरे पर राग आगया । 
पुण्य अच्छा ओर पाप बुग-ऐस्रा 
जे मानता है उसे भी पुण्य-पाप- 
रहित एकरूप स्वभाव की दृष्टि 
नहों है, इससे उसके समभाव 
नहीं है। जिसके अपने झानस््रभाव 
की रृष्टि है यह सभी जीवों के 
झानस्वभावी जानता है, हानस्वभाव 
के। केई शत्रु या भिन्न नहीं हे, 
झर्थात्‌ अपने क्ञानम्बभाव की दृष्टि 
से सभी पर समभावष हैगया । 
पुण्य-पाप दे।नां मेरे झानस्वभाव 
से मिन्‍न हूँ-ऐसा जानते ही उनके 
ऊपर खम्रभाव द्वागया । इसप्रकार 
जिसे अपने एकरूप स्वभाव की 
दृष्टि है वह समस्त जीवों के 
समान जानता है ओर उस्रके 
समभावरूप परम द्वोता है । 
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मे जीव सभी वे। समान 
नहों जानता, किन्तु पर्याय के। देख- 
कर भेद करता है उस जीव के 
पर्याग्टष्टि है, आत्मस्वभाव की दृष्टि 
नहीं है और उसके समभाव 


नहीं है । 


जिसप्रकार अन्य मतों में 
इंइबर के जगतृझु्ता माना जाता 
है, बेसे ही जनमत में जा कर्मों 
के राम-देष करने बाला मानता 
है बह भी मिथ्यादष्टि है. उसने 
कमी के ईश्वर के रूप में माना 
है। और जो पुण्य से घम' मानते 
हैं वे बिकार के हो आत्मा मानते 
हैं, ये भी मिथ्याहप्ट हैं | जे 
ए% पर्याय जितना द्वी आत्मा के! 
माने वे भी मिथ्याहृष्टि हैं । अपना 
पूर्णस्वभाव ही अपना ईएवबर है; 
उस म्वभाव की दृष्टि करके उसमें 
एकता करता से संसार के नाश 
करते का उपाय है। जअिसहे 
चैतन्यस्वभाव की दृष्टि न हुई उसे 
खंसार के नाश का उपाय प्राप्त नहीं 
हुआ और जिसके बेतन्यस्थभाव 
की दृष्टि हुई है वह जीव स'सार 
का नाश करके मुक्तिग्राप्त करता है | 


>-कट कु -.. 
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* १५११: 


मोह को क्षय करने का उपाय 


[श्री अ्वचनसार गाथा ८० में बतलाया है कि “जे जीवद्रज्य से, गुण से और 
पर्याय से झईटन्त को जानता है वह जीव अपने झात्मा को जानता है भौर उप्रका मोह 
अवश्य नष्ट होता दे । इश्नपर विस्तृत ब्याल्यान गतांकों में प्रगट होचुके हैं उनके 

पश्चाव यहूँः पर विशेष दिया गया है] 


मोह के क्षय का उपाय 

भगवान भी कुन्दकुन्दाचार्य 
दैव प्रवचनखार को ८०वीं गाथा 
में माह का नाश करने की रीति 
बतछाते ह।जा जीव अरहत 
भगवान के द्रव्य-गुण-पर्यायरूप से 
जानते हैं वे अपने आत्मा के 
जानते हैं और उनका मेह अवश्य 
विलीन देाजाता है । आधचाय देव 
कहते हैं कि हमने मोह के क्षय 
करने का उपाय प्राप्त किया है । 
अरहत अपने पुरुषा्थ की शक्ति 
से कर्मो का क्षय करके पूर्णदशा 
के प्राप्त हुए हैं वैसे ही में भी 
अपने पुरुषाथ' के बल से कर्मा- 
क्षय झरके पूर्ण दशा के ग्राप्त करने- 
वाढा हूँ, बीच में कोई विध्न नहीं 
हे | जे अरह'त की प्रतीत करता 
हे वह अवश्य जरहत द्वाता ही 


है। अब यहा ८०वीं गाथा के 
भावाध॑ पर प्रवचन हैते हैं । 


अहन्त के जानने से अपने 
द्रव्य-गुण-पर्याय ज्ञात हेते हें 
भावार्थ:-- अरह त भगवान 
ओर अपना आत्मा निश्चय से 
समान हैं| पुनश्च, अरहत भगवान 
माह राग-देष रहित होने के कारण 
उनका स्वरूप अत्यन्त स्पष्ट है, इससे 
जे जीव द्रव्य-गुण-पर्यायरूप उम्र 
(अरह त भगवान के) स्वरूप के 
प्रथभ भ्रम द्वारा समझ के ते 
“यह जे आत्मो, भात्मा” ऐसा 
एकरूप (कथचत्‌ सदझ्) त्रेकालिक 
प्रवाह से द्रव्य है. उसका जा 
एकरूप रहनेबाला चतन्यरूप विशे- 
घषण है से गुण है ओर उस प्रवाह 
में जे क्षणवर्तों व्यतिरेक हैं से 
पर्याये' है”-इसप्रकार अपना आत्मा 
भी उसे द्रव्य गुण-पर्यायरूप से 
मन द्वारा ज्ञान में आता है। 
द्रव्य-गुण-पर्याय की व्याख्या 
आत्मा त्रिका कथ चित्‌ 
सटद॒दय है; जिकाल “आत्मा, आत्मा'- 
ऐसी जे! समानता है से द्रव्य 


+ डपैर । 


है, त्रकालिक इकाई में एकाका 


रइनेवाला द्रव्य है। त्रेकादिक 
अवाह में एकःएक क्षण का भिन्न 
परिणम्रन के पयोय है। “प्रवाह 
कहते ही परिणमन सिद्ध दाजाता 
है। त्रिकाल प्रवाह में जे निरन्तर 
संश्क्व करारा, आत्मा! रहता है 
यह द्रका हे । समस्त पत्नार्थों म्रें 
हृत्य जे समान डी खनेदाला है। 
कोर उम्र द्रव्य का एकरूप रहनेबाक्ा 
ज्ञे 'वैतन्ध, चेतल्य-ऐसा कविश्षेष्रण 
जे गुण दे जोर द्रव्य के प्रबद्ढ 
ग्रें जे। क्षणवर्ती भेद दें से प्रयाये 
हैं। इस्रप्रकार अरहत भगवाल 
केा द्वब्य-गुण-पर्याय से पहढ़िश्रानने 
प्र अपला आत्मा मी विक्रल्प 
द्वारा ज्ञान में आता हे । 


अपने द्रव्य-गुण-पर्याय के 
जानने के पश्चात्‌ क्या रस्ना 
चाहिय्रे ! 


इसप्रकार अपने आंत्मा के 
कान में विकल्प द्वारा जानने के 
पश्चात्‌ भेाद्ट का लाश किस्रप्रकार 
दौता है वह वतढ़ाते हैँ । “इस- 
प्रकाश त्रेकालिक निजात्मा के 
अमदझ्ारा ध्यान में छेकर पदचात्‌ जैसे 
मेशिके के और खफेदी के हार 
में ही अन्तगंत करके फेक्‍्क हर 
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के। ही ह्वाना जाता है, बेसे दी 
आत्मपर्यायें के जोर चेतन्य गुण 
के आत्मा में ही अन्तर्ग मिंत करके 
केबछ आत्मा के जानने से परि- 
णामप्री-प्रदिणास-परिणति के भेद का 


. विकल्प नष्ट होते रहने के कारण 


जीव समिष्किथ चिन्माश्रभाव के 
प्राप्त देत्स है कोर इससे मोह 
(दृ्श नमो) निराभ्चय है।कर प्विनाश 
के प्राप्त डोता है|” 

सम्यकृदर्शन के फचातू 
क्या कूरना चाहिय्रे ? 

इसप्रकार म्रात्र अभेद आत्सा 
ही लक्ष्य में आजाने से सम्यर्द्॒शातत 
हवा है। सम्ग्ररदशंन के पदचातू 
क्या करना दोष रहा ? शरीर का 
कर्ता “तो पहले भी नहीं था, पहले 
रागादि का कती था, उसे छोड़कर 
अब जझानमात्र भाव का कर्ता हुआ; 
अंब ज्ञान में जाम के एकाग्र 
करने की क्रिया करता शेष रहा। 
उस्र एकाप्रत्म की क्रिस पूर्ण दे।ने 
से द्वी क़ेबलक्षान-अरिड्टू तदुशा प्राप्ट 
हैतती है । 

निष्किय ज्ञानमात्र भाव 
प्रगट होने से मेंह का क्षय 
होता है 

जीव अपने अन्तरस्वभांव में 
ढलने से लिध्कय चिन्मोश्रभांव के 
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क्रंत ऐेश है और कम में भेद 
के जिकल्परूप क्रिया नहीं शइती । 
जी जीव किशात्र साथ के प्रात 
हुआ कि वहीँ मेंद को सेंशे 
होंजीता है। परंवश्तुओं की किया 
ते अह्मो कर नहीं सकती और 
रामेरप क्रिया कश्ने का जीन का 
स्वभाव नहीं हैं, इसप्रंकारे ज्ञांन- 
संवभार्ण निषकय ही है। ऐसे स्वभाव 
मे. ढलतने से निष्क्रय झानमात्र 
माय प्रभट होता है ओर भिथ्यात्व 
नाक्ष के प्राप्त डीता हे। आान- 
मात्र भाव के प्राप्त देता हे! शोर 
मेह का क्ष्य ट्ोता हे'-इसप्रकार 
अर्ति-नाधश्ति से कथन है। अज्ञान 
के आभ्रय से मेद्द था, अब मात्र 
ज्ञानभाव के प्रगट द्ोने से मोद्द 
निराश्रय हुआ, इससे वह नाश के 
प्राप्त होता है । 

इसप्रकार,  झ्ञानसात्र भ्राव 
ही मैं हूँ-ऐसे निर्णय में ही सुख 
समाधानरूप धर्म है। ओर पश्चात्‌ 
जींब ज्यों-जैयें क्षानभाव में एकाग्रता 
करें बसे ही बेसे सम्यकूचांरित्र 
में वृद्धि देती ऑती है। श्लानमांत्र 
भाव में सम्पूर्ण एकाग्रता करने से 
सब्पूर्ण' झ्लामश्ात्र भांव-फैवेछआंन 
भाव बरगद दहेशशा है ओर भेद का 


सव्था क्षय द्ाज्ञाता है | 
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मेद की सेमों का औतने 
की उपाय 
श्री आयाय देव कहते हैं कि- 
यदि ऐसा है, ते मैंने मोड की 
सेना कै पराजित कंरेने के! उपाय 
प्राप्त कियणीं हैं । 
इसे ८०वाँ जाथा है शुद्ध 
झात्मा का निर्णय ऋरके सम्यग्द- 
शंन प्रमट करने का ओर दर्शौन- 
मेह के। दूर करने का उप्र 
बतलाया हे। खम्यग्दर्शन से झुद्धा- 
त्मस्वभाव के जानने के बाद इसमें 
स्थिरता द्वाती हे ओर चआरित्र-ग्रेह 
नाश को प्राप्त देतल हे-यह 
८१वीं माथा में कद्ढे मे | दया, बल. 
अदा इत्याव के जे शुभ विक्म- 
स्‍्प हैं से भेाह छी सेना हे। 
ख्वरहत भमवान ग्रमान  कपने 
शुद्धाव्मा के जानना ओर शुद्धोप- 
येग के द्वारा पम्मग्नें लीन हे।ना खेर 
मे की सेना के लाश करने छा 
उपाय हे । 
स्वरूप के समझने का सरल 
उपाय 
समस्त आात्मा अरइत जैसे 
ही हैं | जे अपने स्वरूंप के सम- 
हैना चाहता है बंद खमझ सकता 
है। उसे संमझंते के मृछ सेरके 
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उपाय इस गाथा में कहा है । 
मिथ्यात्व के। नाश करने का उपाय 
यह एक ही है किः--- 


, जि जाणता अह' तने 
गुण द्रव्य ने कर्याय पणे, 
ते जीव जाणे आत्मने, 

तसु मोह पामे छय खरे |! 


प्रत्येक पदार्थ: द्रव्य-्गुण-पयोय 
स्वरूप है| अपने आत्मा की 
अरिहत भगवान के द्रव्य-गुण-पर्याय 
के साथ समानता करके ओर फिर 
अरिदत का लक्ष छोड़कर मांत्र 
अपने आत्मा के अभेदरूप से लक्ष 
में छेना-उसमें अनन्त पुरुषार्थ है । 
स्वरूप की रुचि के बिना ५६ 
पुरषाथं नहीं देता | जीव के 
अतरग में स्वभाव की मह्दिमा 
आये बिना उस्र स्वभाव को प्राप्त 
करने का प्रयत्न वह नहीं करेसा। 
जे अपने श्ररहत के समान शुद्ध- 
स्वरूप को प्राप्त करना नाहे यह 
अवश्य प्राप्त कर खकता है । 


अपना भला करने के लिये 
क्या करना चाहिये १? 

हे जीव ! तुझे अपना हित 
करना है न ते इस जगत में 
तू यह खाजले कि सबसे अच्छा 
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छिसने किया हे ! किसने पूर्ण 
द्वित प्रगुट किया है? अरिहत 
असवान इस जगत में सम्पूर्ण 
सुखी हैं, उन्हेने आत्मा का 
सम्पूर्णा हित ढिया है। अरिद त- 
भगवान ने किस्रभ्रकार अच्छा किया 
है | प्रथम ते अपने आत्मस्वभाव 
के अरिह त के समान जाना ओर 
फिर उसमें लीन द्वाकर मे।ह का 
क्षय करके वीतरागता ओर केवछ- 
ज्ञान प्रगट किया, इससे वे सुखी 
हैं । उनके आत्मा को वह केव्छ- 
क्ानदज्षा कहा से आई ? जे जिका ड 
द्रव्यगुण है! उस्रमें से वहद्द दशा 
प्रगट हुई हे । अरिहत जैसे ही 
द्रव्य-गुण तुझमें मी हैं, अपने उस 
स्वभाव की तु श्रद्धा, ज्ञान और 
स्थिरता करे ते तेरे द्रव्य-गुण में से 
पूर्ण. केवलछक्ञान दशा प्रगट हे, 
यही अच्छा करने का उपाय है ! 
खख्चार में अच्छे से अच्छा करने- 
वाढ़े तो अरिदृत हैं, तू उन्हीं का 
आदश रूप रख | जहाँ तू अपने 
पूर्ण स्वभावसामथ्य की पहिंचान 
करके उसमें लोन हुआ #ि वहीं 
पूर्णदरशा प्रगट हुई अर्थोत्‌ सम्पूर्ण 
भछा द्वागया ओर केई बुराई नहीं 
रही । 


ज्येष्ठ : २४७४ 


जगत में. सम्पूर्ण सुखी 
कौन है ! 


यदि अच्छा करने के पश्चात्‌ 
मी कुछ और अच्छा करने के 
शेष रहे ते उस जीव ने अभी 
वास्तव में पूर्ण अच्छा नहीं किया, 
ओर उसीसे वह दुःखी है। जिसने 
पूर्णा अच्छा करलिया है ओर अब 
कुछ भी करना दोष नहीं रहा- 
ऐसा जो है वही पूर्ण सुखी है ! 
ऐसे श्रा अरिट् तदेव हें | जगत के 
जीवां के दुःखी देखकर अथवा 
जगत का कुछ करने के छिये 
अ रइतभगवान अवतार नहीं छेते। 
पन्‍हींने अपने आत्मा में सम्पूर्ण 
अच्छा करलिया है इससे वे कृत- 
कृत्य हैं । जगत के जीव राग-देष- 
मेद्ट से दुःखी द्वारददे हैं । अद्दो ! 
जिनके मेंह नहीं हे, अबतार नहीं 
है. भरण नहीं है, विऋलप नहीं हे, 
पर को उपाधि नहीं हे, भूख-प्यास 
नहों है, पूर्ण ढेबलज्लान जिनके 
प्रगट होगया हे-ऐसे अरह तभग- 
बान का खात्मा इस जगत में 


' सम्पूर्ण सुखी हे। इससे यही इस 


| 


| 


आत्मा के लिये दर्पण के समान 


! हैं। अराहत के स्वरूप के। आनने पर 


परसार्थ' से अपमे स्वरूप का प्रति- 
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विय ही ज्ञात होता है। जरिदस 
भगवान जैसे द्रब्य-्गुण ते मुझमें 
त्रिकाल हैं, ओर पर्याय में जहांतक 
भ्रिदत भगवान जेसा न हो 
वहातक में शअपूर्ण हूँ, बह अपूर्णता 
मेरा स्वरूप नहीं है। 


अरिहतेों ने पर का कुछ भी 
नहीं किया 

श्रो अरिहन्तां ने क्‍या किया * 
यदि अरिहत भगवान पर का कुछ 
करने से अरहत हुए द्वाते ते पूर्णता 
द्वेने के बाद परद्रव्यां का बहुत 
करते, किन्तु भगवान ने पर का कुछ 
किया हो नहीं | भगवान ते पहले 
भी जानते थे कि आत्मा परद्रव्य 
का कुछ नहीं कर सकता । पर से 
भिन्न अपने आत्मस्वभाव के जान- 
कर उसीमें स्थिर हुए ओर केवल- 
ज्ञान प्रगट किया। इसके अतिरिक्त 
भगवान ने अन्य कुछ भी नहीं 
किया । 

अरिहन्त होने का उपाय 

ऐसे सबअेष्ठ (पूर्ण शुद्ध ) 
अरिटित भगवान के जानकर जे 
जीव अरिहत समान अपने जात्मा 
में उतर गया ओर आत्मा में उतर- 
कर भेद के लक्ष के तेड़कर अभेद 
स्वभाव में उन्मुख हुआ कि वहों 
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इस जीव के धम्यर्कशंन . प्रक्टे 
हुँआ। भरेर थभेह का काश देगया। 
ओर उस जीव के अरिदत अम- 
बान जैसी पूँण शुद्धता प्रगट करंभे 
का सपाय ग्रगठ हुआ है | जेनन्ते 
तीथ करें ने यही क्ष्यय किया हैं 
जोर किव्यध्कन में भी यही उप- 
देश दिया है । 
अपने में द्रब्य-पर्याथ की श्कता 
होने से सम्यस्दर्शन होता हैं। 
प्रथम सम्यग्दर्शान प्राप्त करने 
की विधि ८०वीं गाथा में कहद्दी 
है । जैसा द्रव्य-गुण-पर्याय से 
अरिह तदैव का स्वभाव है, वेंसा 
ही इस आत्मा का है, अरिहृत के 
रागादि नहीं हैं वेंसे ही इस 
आत्मा के भी रागादि अपना रंब- 
रूप नहीं है-ऐसा जे जीव निर्ि- 
चत्‌ू करता है उस जीव के आत्म- 
स्वभाव का संम्यकृदेश न दाता है। 
परमार्थ' से अरिद्त के स्वरूप में 
ओर इईंस आत्मा के स्वरूप में 
अन्तर नहों है । अरिहत भगवान 
पूर्ण श्क्‍हटस्वरूप देने से इस 
आत्मा का वे आदर्श स्वरूप हैं । 
अरिदत भगवान के द्रव्य ओर 
गुण पूर्ण हैँ ओश प्रयोय भी पूर्ण 


प्रंथड हुई हे, कह पगनौथ द्रव्य-मुण. 
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में से आई है। ऐसे इलस-गुण- 
पयोय स्वरूप के जानले ते 
अपने द्रव्य-गगुण के आधार से 
बतोमान पयोथे की अपूर्णता के 
दूई करने का उपाय केरे। मैं 
अपूर्ण ता या विकार जितेमा नहों हैं, 
किन्तु अंरिदत जैसा ही हू-इस- 
प्रेफार पहले अरिद्वर्त के लक्ष्य सें 
अपने आत्मा का विचार॑ करके 
फिर स्व में श्रपने आत्मा की 
ओर उन्मुख द्वाकर निर्णय करमें 
से सम्यम्दर्शन है।ता है । देव-गुरु- 
शास्त्र के छक्ष्य से निर्णाय करनेतार्ढी 
अवस्था का अपने खभाव म्रें 
समावेश करंछिया भर्थात्‌ उसको 
स्वेन्मुख किया, बहूँ। पर में और 
विकार में एकता की मान्यता 
छूटकर अपने में द्रब्य-पर्याय की 
एकता हुई अर्थात्‌ मोह का नाश 
हुआ ओर सम्यग्दर्शान द्वेगरा | 
स्वाश्रय की एकता द्वारा सम्यकूद- 
शंन देने से ही पराश्रय की 
एकतारूप मेह् का नाश होता है। 


क्षरिहतों के पहले अज्ञानस्शा 
थी ओर पश्चात्‌ शानदशा हुई तथा 
पूण ज्ञान त्रगट हुआ । उनकी पहछी 
भोर पीछे की शमी जवश्थाओं में 
रइनेवाका जात्मद्व्य है। चैतन्यरा 


उ्येष्ट : २एकरा: 
शलका गुण है, और वर्तमान 
पर्याय मैं पूर्णा ज्ञान है। अरिहत 
जैसा ही मेरा आत्मा है-ऐंसा 
निर्भण करने पर राग में एकत्व- 
शुंद्ि दूर हैेजाती है ओर अपने 
स्वभाव का श्राभ्रय होता है। पहले 
निभित्तों के साथ और विकार के 
साथ एकत्व मानता था इससे 
अपने में द्रव्य-पर्याय का भेद होकर 
अवम्धा में जज्ञान था, वह संसार 
का मूल था | अब, रागादि से 
रहित अपने बिन्मय स्वरूप में 
एकता कढस्ले स्रे, ब्ृब्य-पर्याय का 
भेद दृट जाने से (पर्याय द्रव्य में 
ही लोन दहैने से), मिथ्यात्व ओर 
अक्ञान निराभ्रित होते हुए नाश 
के प्राप्त देते हैं | द्रव्य में मिथ्या- 
वव ओर अज्ञान नहीं हैं, भोर 
उस ट्रठ्य में पर्याय की एकता हुई 
इससे मिथ्यात्व ओर भ्ज्ञान का 
उस प्र्ग्राय का आधक्षय नहीं रहा, 
पर्याय स्वतः खम्यगदर्शेन श्रोर 
सम्यग्ञानरूप परिणमित देगई 
एन मिथ्यात्व तथो. अज्ञॉन नष्ट 
हेगये । यही मेहर के नाक का 
क्षर्यात्‌ धर्म का स्पाय है । 
पराश्रव से भिध्या, और 
स्वाश्रथ से सम्यक्‍्त्व 
पहले पर्याय पर के जआाअय 
से प्रिजमित होती थी, तब, उस 


* १९७ ६ 
पर्याव के आभय से भिथ्यांत्व बना 
रहला था। किन्तु अंध, पद क्या 
अपने स्वभीव में अभेद होने से 
मिथ्यात्व के उसके अहतर नहीं 
रहा, अथात वह मष्ट हे!शथा । 
इसमें आत्मा के अकन की ही क्रिया 
है, बाहरु का कुछ भो बहों हे । 
आत्म का जे वीय' विकार से 
कम करता भ्रा वह वीय॑ ज्िकाछ 
को एकन्ना से छूटकर अनले स्वभाव 
की ओर फमुख डुआआआ बह पर 
का अवल्स्बप्रढ नहीं रहा अर्थात्‌ 
कखिब्मात्व हो नहीं रहा | भेद के 
अक्षय से स्रिध्कृत्त रहता हे ओर 
अभेद स्वभाव के अऋप्म्रय् से सिध्या- 
त्व नष्ट द्वाजाता है । अभेद 
स्वभाव के आश्रय से भिश्यात्व का 
नाश हैने के परचात चारित्रमाह 
का नाक्ष केस हेश्ा है ! बृह आगे 
की गाश्वा में कहेंगे। झुससाव का 
क्षव॒तम्बन भी मे हे, इससे जम 
स्वलाढ के अलक्षय से उस्रा भी 
ज्ेदन करता है तब धम्पूर्ण बुद्ध 
ओल्मा प्रगट होता हे । 

सम्फस्दशन से पहले की 
भूमिका भें जीव केश क्‍या 
करना चाहिये ? 
८० वीं गाथा के कथनानुसार 
जिसमे द्रव्य-गुण-पर्याय से जरिएत 


शश्श्प : 

भगवान के! जाना उसके कुदेब- 
कुगुरु-कुधम की सान्‍्यता ते छूट 
ही गई। अरिविंत के जानकर 
वहीं नहीं रुकजाता किन्तु स्वाश्रय 
की ओर आता है | जरिहत की 
ओर का लक्ष्य छोड़कर सत्र में ऐसा 
विचार किया कि भेरे सम्यरदर्श- 
नादि के डिये अपने द्रव्य-गुण का 
ही आश्रय है, किसी पर का 
आश्रय नहीं है-इसभ्रकार वारम्वार 
स्वाश्रय की भावना ओर अभ्यास 
करता है, ओर स्वाश्रय भाव में 
ढढलने से शुद्धात्मा का साक्षात्‌ 
अनुभव हुआ, पराश्रयभाव का तथा 
सिथ्यात्व का नाश हुआ | 


आत्मा भिथ्यालादि का 
उत्रादक नहीं है । 


अरिहित की माति मेरा 
आत्मा त्रिकाछ द्रव्य-्गुण से पूर्ण- 
म्वाभादी हे; जेसे भरिदत के 
मिथ्यात्व-रागादि की चत्पत्ति नहीं 
है बेसे ही मेरा आत्मस्वभाव मी 
मिथ्यात्व-रागादि का उत्पादक नहीं 
है, किन्तु शुद्ध ज्ञान का ही रुत्पा- 
दक £-इस्रप्रकार भेदश्वान द्वारा 
अपने स्वभाव में पर्याय के उन्मुख 
किया कि वहीँ आत्मा मिश्यात्व- 
रागरादि क्रा कारण नहीं रहा । 


आत्मधम .: ४० 
शुद्धस्वभांव की प्रतीत रूरके उस 
स्वभाव के आश्रद्य से आत्सा रद्द, 
इससे मिथ्यात्व ओर अज्ञान नष्ट 
हेगये, कक्‍येंकि स्वभाव के आभ्रय 
से धिथ्यात्वादि बिकार की उत्पत्ति 
नहीं हवाेती । अरिहत जैसा अपना 
पवित्र आत्मस्वरूप भाखित द्वाने 
से 'में बिकार का कर्ता हूँ, एसी 
बिपरीत प्रतीति हट गई और निर्मल 
सम्यकूप्रतीति हुई, अर्थात्‌ जीव 
के। भेह्द का नाश करने का उपाय 
प्राप्त हुआ । 

अनुभव की विधि 
अनन्त तीर्थ कर-सत मुनिवरों 
ने प्रथम यही उपाय किया हे । 
स्वभाव का आदर करके अनुभव 
की विधि एक ही है -अन्य नहीं 
है | यदा ८० वीं गाथा पूर्ण हुई । 
(गाथा ८१) 


संपूर्ण माहक्षय की भावना । 

इसप्रकार दर्शानमेष्ठट का नाश 
करने के पश्चात्‌ भी जहँतक 
राग-द्वेष रहता है वहांतक सम्पूर्ण 
शुद्ीपयेग प्रगट नहीं द्वाता । 
इससे अब इस गाथा में श्री 
आयाय देव सम्पूर्ण शुद्धात्मा की 
(केबलज्ञान की) प्राप्ति के लिये 
राग-द्वेष के क्षय की भावना करते हें । 
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मिथ्यात्वमाह का क्षय ते किया 
द्दीहे। 


सम्परदर्शन के पश्चात्‌ चार 
मेद्द के क्षय के लिये पृरुषार्थ 
की जागृति 


जिसे पास में रखने से, मन 
में जिस बसर्तु का चितवन करे 
वही प्राप्त हा-ऐसा चिन्तामणि 
हाथ छग जाये ता उसकी सभाल 
कितनी तत्परता से करे ! वह 
चिंतमण ते जड़ है और उसप्ने 
जड़ वस्तुएँ मिलती हैं। यहां आ- 
चार्य देव कद्दते हैं कि हमने चेतन्य- 
वितामणि प्राप्त किया है-हमने 
५रिपूर्ण चेतन्‍्यचमत्कार चितामणि 
प्राप्त किया है। चेतन्थस्वभाब के। 
ज्ञान में रखहइर जैसी भावना करू 
बेखी वीतरागता प्रगट हे । इस्र 
चेतन्यवि तामणि स्वभाव में शुद्धो- 
पयेगदारा एकाग्न हाहर राम-द्वेष 
का छय करके केव्लज्ञान प्राप्त करू | 
यदि शुस्लेषयाग मे रुक जाऊँ ते 
चेतन्यचिन्ता्माण की चेरी द्वेजञाती 
हे-फेवलक्न रुक ज्ञाता है। अपने 
चेतन्यस्वरूप के भूलकर अनादि 
से पर में ओर विकार में अपना 
अस्तित्व मान रखा था, अब विह्चार- 
रहित शुद्ध चेतन्यस्वभाव से अपना 


११६४ 


अस्तित्व ज्ञाना और स्वभावेन्मुख 
अवस्था में चतन्यचिन्तामणि की 
प्राप्ति हुई। भहे | शत्र शुद्धोप- 
येा॥ द्वारा मैं जितना चैतन्य में 
एकाग्र दवाऊ उतना राग-हेष दूर 
द्वाकर शुद्धात्मा की प्राप्ति है। । 
आचायंदेव के स्वतः पवित्र 
मुनिदेशा प्रवर्त मान है, अधिकांश 
शुद्रीपयेग प्रगट हुआ है ओर अधि- 
कांश वीतरागता हुईं प्रगट है, किन्तु 
अमी जे अल्प शुभराग रहा है 
उसे भी सञ्था नष्ट करके सम्पूर्ण 
शुद्धात्मप्राप्ति की भावना करते हैं। 
इसप्रकार हमका “चिन्तामणि प्राप्त 
हैने पर भी प्रमाद चार हे'- 
ऐसा विचार ' करके आचाणदेव 
जायूत रहते हैं । जिमप्र- 
कार ८०वीं गाथा में कहा है 
डसप्रकार मेहक्षय का उपाय जान- 
कर ओर उसप्रकार मेहक्षय का 
उपाय करके हमने चेतन्यबिन्ता- 
मणि प्राप्त किया है। पेतन्यस्वभाव 
के प्राप्त करके भी यदि उसमें में 
सम्पूर्ण एक्ााग्न दवेऊ तभी राग-द्वेष 
का क्षय हा ओर शखुद्धात्मा की 
(केवलज्ञान की) प्राप्ति है।। द्रव्य- 
गुण-पर्याय से अपना आत्मस्व- 
भाव ज्ञानकर, शितता द्रव्य-गुण 
में अपनी पर्याय के एकाम्र करूं 


१२० : 
उतना द्वी शुद्धात्मभनुभव प्रगट 
है।, उतना ही शुद्धोपयेग है। ओर 
राग-द्वेष दूर दवा । शुद्धबेतन्यस्वभाव 
की भ्रद्धा-जश्ञान प्रगट करके अब 
अपने स्वभाव में ही एकाग्रता प्रगट 
करू वही मुक्ति का कारण है । 
चारित्रदशा प्रगटो देने पर भी 
अभी सम्पूर्ण श॒ुद्वोपयेग से स्वरूप 
में एचाग्रता नहीं हुई हे, इससे 
आचार्य देव विशेष जागृति की 
भावना करते हें। आचाय देव 
सम्पूर्ण मेह का क्षय करझे केंवल- 
ज्ञान प्रगट करने के छिये कटि- 
बद्ध हुए हैं । 


सम्यण्दर्शन के पश्चात्‌ जीव 
रागदेष को छोड़दे ते 
शुद्धात्मा की प्राप्ति 
हेती हट 


अपने उपयेग के। वम्तुस्वभाव 
में उन्मुख करने से दी लाभ 
है- इसकार चम्तुम्बभाव के 
निश्चित्‌ करके मैंने चिन्तामणि 
प्राप्त रिया है-अप्रतिहत सम्यग्दशन 
प्रगाट किया है, तथापि अभी भेरी 
अवस्था यदि शुभउपयेग में रुझी 
रहे तो मुझे हानि है-प्रमावरूपी 
चार मेरी शुद्धता के। चुरा लेजा- 
केगे एस सम्भव है। जितना 


ध्यात्मपथमे ; ६० 


परेनन्‍्मुखता का भाव द्वाता है 
उतना प्रसाद है, ओर वह प्रमाद- 
रूपी चे, मेरी चेतन्यऋद्धि के 
लूट लेता है, इसलिये में जागृत 
रहता हू-ऐसा इस गाथा में आ- 
चार्य देव कहते हैं: - 
जीवेजवरनदमे हे उबछद्धो 
तच्चमप्पणा. सम्म' । 
जहददि जदि रागरोप से। 
अप्पाणं छहद सुद्दे ॥८९॥ 
जीव मेहने करी दूर, 
आ।त्मस््ररूर सर -कू पामीने । 
जे। रागद्वेष परिहे ते 
पामते शुद्धात्मने ॥८९॥ 
अर्था:--जिसने मे।इ के। दूर 
किया है ओर आत्मा के सम्यक्‌- 
त्क्ष्त के प्राप्त किया 
जीव यदि राग-ठ्ेंष के छोड़दे ता 
शुद्धात्मा ही प्राप्ति द्वाती है। 
दर्शनसेह का दूर करे 
सम्यग्दर्शन प्रगट करने के पदुचात्त्‌ 
चारत्रमेह् के दूर करने की 
बात इनमें हट । ८०बों गाथा 
में कहा हुआ उपाय समझकर 
जिधने पिथ्यात्ग्मेद के दूर किया 
है-एऐसा जीव यदि गागद्वेष के 
छोड़ता है ते गशुद्धात्मा की प्रप्ति 
करता है । 


है-एसा। 


( भ्रपूर्ण ) 
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४ १२१९ ; 


ग्राहकों से निवदन 


पाठफ्रें के विदित है। चुका है 
कि इस वर्षा से हिन्दी आत्मधर्मा के 
विशेष प्रचार की दृष्टि से उप्तका 
प्रथत्ध श्री जैन स्वाध्यायमन्दिर टूस्ट 
सेनगढ़ ने अपने द्वाथ में के लिया 
है ओर उसके छापने फा एवं 
रवानगी आदि का कार्य पूर्वानुसार 
'अनेकान्त मुठ्रण'लय” मेहटा आंकऋ- 
ड़िया की भोर से ही है।ता रहेगा। 


आत्मपर्मा का प्रबन्ध करते हुए 
आत्मधघर्मा कार्याल्लय मेटा कआंकड़िया 
के जा काठिनाइया आती हैं वे 
सम्पादक ओर टूम्ट के लक्ष्य में आई 
हैं भोर वे कठिनाइयां ऐसी हैं जे। 
ग्रहकां के सहयेग से दूर दे।स- 
कती हैं, इससे ग्राहके से निम्ना- 
मुसार निवेदुन क्रिया जाता हैः-- 


(९) यद्यपि हिन्दी जात्मघ्म 
के ग्राहके की संख्या करीब १०६६ 
है तथापि नये वर्षा का चन्दा मात्र 
२४० झ्राहके ने ही भरा है ओर 
इस्र कारण दोष आाइकें के। वी. पी. 
करना पड़ती है उस्रमें समय भी 
अधिक छूगता है ओर कार्य कर्ताओं 
की आावश्यक्ता पड़ती है । यदि 
ग्राहक महानुभाव ध्यान रखकर 
अपना वार्षिक चन्दा समाप्त देने 


से कुछ समय पूर्वा ही अनिआहँर 
द्वारा भेजदे' ते उन्‍हें ओर कार्यो 


लय के भो नष्ट न हे एवं शक 
यथास्रमय प्राप्त दाखरे | 


(२) मादा आंकड़िया एक छोटा 
गेंव है, यहां द्रांच पेम्ट्आफिस 
है इससे बी० पी० कार्य' बहुत ही 
कम द्वाता है, प्रतिदिन २० थी. पी. 
से अधिक नहीं लो जाती । इस 
कारण ८०० ब्री. पो. करने से 
२-३ माह छग जायेगे । किन्‍्हीं 
ग्राहकों के ते अषाद ओर श्रावण 
मद्दीने में द्वी अक प्राप्त होगे 
जिस कारण वे उतने ब्नितक 
स्वाध्याय से वंचित रहेंगे इससे 
ग्राहके| के उलड़ने आने छगते हैं। 
इन सब उलझनों के लक्ष्य में लेकर 
इस व वी. पी. राजकेट से 
कर ने का प्रबन्ध करदिया है क्ये।क 
सम्पादक राज़्केाट में कुछ दिनें 
के लिये ठहरे हुए थे ओर राजके/ट 
में ५ पाम्ट आफिस्र हैं इससे यह 
काये शीघ्र समाप्त करा दिया है; 
जिससे आपके बेसाल मास के 
७ जततक अथवा जेठ मास के प्रारम्भ 
तक बेसाख का अंक भजिछ जाये। 
इसप्रकार इस वर्षा ते जैसे भी जे 
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कुछ हुआ प्रबन्ध द्वागया है, लेडिन 
अगले वर्ष से भ्राहक महानुभाव 
सन्रि० द्वारा ही अपना वाषिक 
चनन्‍्दा भेज देंगे ऐसी आज्ञा है, 
ओर इस बात के छूद्ष्य में रखने 
के लिये नम्र निवेदन हे । 


(३) इस वर्षा का प्रथम ७ हू 
दशल्क्षणघधर्मा श्रक के रूप में 
प्रगट किया गया है, जिसका रुचि- 
पूर्वक अभ्यास करने से आप 
भव्ठी-माति जान सके'गे कि धर्म 
क्या है और वहू किसप्रश्ार द्वा- 
सकता है, उप अक का स्वाध्याय 
करने के लिये आप सबसे हमारा 
नम्र निवेदन है। भानेवाले 
पर्यूषण पर्व में यवि इस अंक के 
अनुसार द्वी अभ्याप्तर करके धर्म 
का स्वरूप जिज्ञासुजन समझले 
ते सभव है कि उनके आत्मा के 
ए। महद्दान ढाभ द्वान्नाये | 


(४) भात्मथर्मा में जे विषय 
लिये ज्ञाते हैं उनमें निश्चय और 
व्यवहार देने नये का स्वरूप 
बताया जाता है ओर प्रत्येक 
विषय का सभी पक्षों खे निरूपण 
किया जाता है, तथापि छितने ही 
ग्राहक स्थूछ शंकाएँ ओर प्रश्न 
पूछने फे छिये बारबार पत्र छिखते 
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हैं। उतकी शंकाओं का समाधान 
आत्मधर्म के अगछे अक़ों में अआजाता 
है, इसलिये आइक महानुभाव उन 
लेखों का भल्वीप्रकार स्वाध्याय और 
मनन करे' ते अवश्य ही जनकी 
शकाओ का समाधान हेाजायथगा। 
परत्तु शकाओं का समाधान पन्र- 
व्यवद्वार द्वारा होना अशक्त्य है, 
क्योंकि यदि एकबार के लिखने से 
उनकी शका दूर नहीं हुई ते। वे 
फिर से पत्र छिखते हैं और इस 
कारण पत्रव्यवद्दार का कार्य बढ़ता 
जाता है । यदि उपरेःक्त उपाय से 
शकाएँ दूर न हां ते उनके 
सम'धान $ लिये सेनगढ़ पधारने 
के लिये हमारा आग्रह है । यदि 
देखके ते कुछ समय निकारूकर 
सानगढ़ पधारकर अ५नी शकाओं 
का समाधान भर््वीभाति कर सकते 
हैं, क्योंकि एक दूधरे के समक्ष 
जे स्पष्टीहरेण और समाधान 
द्वेघ्ऊता है बह पत्रत्यवहार द्वारा 
दवेता असम्भव हे। 


(५) थवि हिसीके के।ई सूचना 
देना हे अथवा बाई शिद्चायत दे। 
ते सीधे जन स्वाध्यायमन्दिर दूग्ट 
सेनगढ़ (सोराष्टू) के पते पर पत्र 
भेजे जिससे ये|ग्य व्यवस्था देसके | 
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आत्मधर्म «५.५ «« 


तीथंकरों के पथ पर 


श्री तीआकर भगवन्तां ने किसप्रकार कमक्षय किया और जगत के जीवों का 
क्या करने का उपदेश दिया- यह बात श्री प्रवचनसार की ८०-८१-<स्वीं 
गाथाओं में भगवान श्री कुन्दकुन्दाचाय देव ने बतलाई है। और उन गाथाओं 
पर पूज्य श्री कानजीस्वामी द्वारा किये गये यह विस्तृत प्रवचन तीयेकरें के मार्ग 
का स्वरूप स्पप्रछूप से दर्शाते हैं। 


तीथकरेों का पथ स्वाश्रय का है। तीथकरां के उपदेश में सम्पूर्ण स्वाश्नय 
का ही आदेश है। उन्होंन मेक्षमार्ग में अशमात्र भी पराश्रयमाब का उपदेश 
नहीं किया । जे, जोव स्व्राश्रय नहीं करता वह तीथेकरें के उपदेश का आशय 
नहीं समझा । करणानुयाग है। या कथानानुयाग है।, चरणानुयेग है| अथवा द्र॒व्यानुयाग 
है, बिन्तु तीथकरों ने ते सबंत्र स्व्राश्नयभाव का ही मेक्षमार्ग के रूप में उपदेश 
किया है । तीथेकरों ने स्वाश्रय द्वारा मुक्ति प्राप्त की है और स्वाश्रय को ही 
मेक्षमार्ग के रूप में दिव्यब्वनि में कद्दा है; इससे जा जीव स्वाश्रय की श्रद्धा 
ज्ञान करता दै वही जीव तंथेकरों के पथ पर है। जे जीव स्वाश्रय की श्रद्रा-शान 
नहीं करता और निमित्त-व्यवहार-कर्म-पुण्थादि के लक्ष्य से पराक्षय में धम मानता 
है वह तोयकरें के पथ का नहीं है । 

ऐसा श्री तीबकरें का पथ ज्ञानी बतलाते हैं और जगत के जीबें के पुकारते 
हैं कि हे जगत के जीवे ' मेक्षमाग आत्माश्रित है। तुम पराश्रय के छोड़कर 
इयप स्वाश्रित मार्ग में निःशंकहप से चले आओ ! इसी मार्ग से तुम्हें मुक्ति मिलेगी, 
अन्य केई मुक्ति का मार्ग नहीं है। श्री तीर्ब'करदेवां ने इसी मा से मुक्ति प्राप्त 
की है और जगत को इसी माग का उपदेश दिया है। 

“भगवान ने परजीबां की बचाया और उनकी सेवा करने का उपदेश दिया, 
भगवान ने स्थाद्वाद से समस्त धर्मो' का समन्वय किया, भगवान ने “जियो ओर जीने दो” 
जैसा कहा है, भगवान ने परजीवों की हिंसा को रोका, भगवान ने ऐसा कहां कि 
व्यवहार करते-करते घम होता है”-इत्यादि अनेकप्रकार से पराश्रयता में धर्मा माना 
जारहा है और इसप्रकार भगवान के नामपर इससमय मभिथ्या मान्यताओं का 
जोर शोर से प्रचार द्वोरह्य है। 
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सभी तोथररों ने क्‍या किया था ओर क्या कहां था ? बढ़ इस प्रवचन में 


प्रोमदू भगवत्‌ कुन्दकुन्दाबाय देव के कथनानुसार बललाया 


गया है। तीथेकरों के 


ड्थार्थ मार्ग को बतलाने बाला यह व्याख्यान समाज के सभो आत्मार्थी जीव 
बराबर पढ़ें, मनन एवं मथन करें ओर नीथ करों के पवित्रपथ के यथार्थ तय 


जानकर, विपरीत मार्ग मे हठकर उसमें विचरण 


अनुयायी बन-ऐमी भावना है। 


करे, तोथ कर देव के सच्चे 
[सम्पादक | 


तीर्थकरों ने क्या क्रिया और क्या कहा? 


श्रो प्बचनपार की ८०-८१वीं 
गाथा में मेहका सर्वाथा नाश करके 
सम्पूण शुद्ध आत्मा की श्राप्ति का 
उपाय आ्चोयदेवने वर्णित किया। 
अब ८२वीं गाथामें समस्त तीर्थ 
करें के साक्षीरूपसे लेकर आचार्य - 
देव कहते हैं कि जो बपाय यहां 
बतछाया है वद्दी उपाय समस्त तीर्था - 
करें ने स्त्रत: किया है ओर जगतदे 
भव्य जींबें के ऐसा ही उपदेश दिया 


है 


है, उन्हें नमस्कार हे ' 


यह गाथा अत्यंत उच्च हैं। 
पुरुषाथ कों उम्रताकी इसमें बात 
है । अब, यही एक (पूर्वोक्त गाथाओों 
में ज्ञिसका वर्णन हू बह्दो) भगवन्तों 
ने म्वतः अनुभव करके दशोया हुआ 
निःश्रयसका (मोक्ष का) पारमार्थिक 
पंथ है-इसप्रकर मतिका व्यबस्थित 
करते हैँः-- 


सवब्वे विय अभरहता 
तेण बिघाणेग खबिदकम्म सा | 
किच्चा तथे।बदेस' 
णिव्ञादा ते णमा तेलि ॥८२! 
अद्दं त स्रो कर्मा तणा 
करी नाग ओज विधि बड़े, 
उपदेश पण अमज़ करी 
निश्न त थया; नम तेमने ॥2श॥ 
अर्था:-समस्त अरिहृ त भगवान 
इसी विधि से कमा शेंका (ज्ञाना- 
बरणादि कर्मासेदों का) क्षय 
करके तथा (अन्य सबके भी) इसी- 
प्रकार उपदेश करे मेक्ष के प्राप्त 
हुए है; उन्हें नमस्कार दे ! 
इन ८०-८९ और ८२ गाथाओं 
में अनन्त तीर्था करें की विव्यध्वनि 
का, अनन्त सत-मुनिओं डा शोर 
सवब॑ परमागमशा्ों का आशय 
आज़ाता है । 
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जे स्वाश्नय स्वभाव की प्रतीति 
करे उसे परांश्रित भावों की प्रतीति 
दूर दाकर क्षायरिकरसम्यकुद्श न है।- 
ऐमा स्वभाव जिसने अ्रद्धा-ज्ञानमें 
लिया है वह जीव समस्त तीर्थकरें 
के उपदेश के रहम्य के समझ गया 
है, वह जीव स्वतः तीर्थंकरों के 
पथ का है । 


अनन्त तीर्थ करेनि ८०-८१वीं 
गाथा में प्ररूपित मार्गा का स्वतः 
अनुभवन करके कमे का क्षय किया 
ओर जगत के जीवें के। उसी मार्गों 
का उपदेश करके वे मुक्ति के प्राप्त 
हुए । अरिइ तोंने स्वतः जे। किया है 
वही कहा है; जिस म्रार्ग से स्वतः पूर्ण 
सुख प्रगट किया बह्दी माय जगत 
के जीवों के दर्शाया है। अरिहतों 
ने जे क॒ृट्दा है बदह्दी निःश्रेयसका 
सच्चा मार्गों है। इसप्रकार निश्चित 
करके आचाय देव अपनी मति 
के व्यवस्थित करते हे; छाखों 
दुनियां उसे न माने ओर विरेघ 
करे तो भी अपनी मति न बदले 
एसी अप्रतिहत श्रद्धाकी बात है। 
मुझे मुक्तिके छिये किसी कालकी 
अपेक्षा नहीं है, श्षेत्रकी, महा- 
'बिदेह की अथवा भगवानकी पपेक्षा 
नहीं है, मात्र भ द्वी सबसे 
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उदासीसन  दवाकर अपने द्रव्य- 
गुण में पयोयके एकमेक करू-वह्दी 
मेरी मुक्तिका परमार्थ साधन है । 
जे अपने पूर्णम्वभावके पहिचान 
कर उसमे लीन हुआ उसे मुक्ति 
के वास्तविक खाधघन प्राप्त द्वा- 
जाते है। त्रिकाल में यह एकहदी 
मार्ग है, सभी तोथ करें ने इसी ए% 
मांग का उपदेश दिया है । यहँ।पर 
आचार्य देव के स्वाश्रित मेक्षमार्गों 
की महिमा आने से थे कद्दते हैं 
कि अद्दा ! उत्त अरिदृ तोके नम- 
स्कार हा ओर उनके बताये हुए 
मार्गों के नमस्कार है।! 


अरिहत कहते है कि-हमने 
अपने द्रत्यस्वयमाव का आश्रय छेकर 
केवलज्लान प्राप्त किया है, ओर हे 
जगतके जीवे । तुम भी अपने 
आत्माका हो आअ्रय करे ' 
मुक्तिका मार्गा स्वाभावाश्रित हे, 
इसलिये पुरुषार्था द्वारा स्वभाव के 
जानकर  उसीका आश्रय करे! 
इसप्रकार तीथेकरें के उपदेशमें ते 
पुरुषार्थ का आदेश है, किन्तु तीर्थो- 
करेंने उपदेशमें यह नहीं कट्दा किः 
कर्मा ढीले दह्ोंगे ण कालछब्धि का 

हल कद गो 0३ सड है।गी, या देव 
/सरुके आश्रथेसें। मक्तित हेगगी. 
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अथवा हमने केवलज्ञान में देखा दे।गा 
तब तुम्हारी मुक्तित हेगी,-यहू खब 
ते पराश्रय की बातें हैं जैसा 
हमारा (अरिह तों का) आत्मस्वभाव 
है बैसा हो तुम्ह।रा आत्मम्ब॒भात्र है, 
नसे जानकर उस्रीक्ष आश्रय करे, 
देव-गुरु-शाखरछ्ा आश्रय छोड़ो, 
स्वाश्रयकी प्रतीिति करके उसमें 
एकता करे, वद्दी मुक्तिका उपाय 
हे-एसा सभी अरिह तेंका उपदेश 
है | 'तेरी काललव्धिका विपाक 
हगा तब मुक्ति द्वागी, पुरुषार्था 
काम नहीं आयेगा'-ऐसी भगवान 
की बाणी नहीं हे। तीथ करोंडछी 
दिव्यवाणी जगत के जीवों के मेक्ष- 
मार्ग के पुरुषार्थ में युक्त करने 
के लिये ही है, किन्तु मेक्षमार्ग के 
पुरुषार्थ॑ से विमुख करने के छिये 
नहीं है । 
पराश्रय से मुक्ति रुकती है 

हे जीव (पूर्ण अबसर आ- 
चुका हे, त्‌ पुरुषार्था कर! तू 
हमारे जेसा हो है । जिप्तप्रकार 
हमारे सी परक्रा आश्रय नहीं है 
उस्रोप्रकार तेरे भी किसीका 
आश्रय नहीं हे; हमारा भी आश्रय 
तुझे नहों है ।त अपने स्व॒भात्र 
का आश्रय ले ते। तेरी मुक्ति के छिये 
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कालका विपाझ द्वो ही गया है । किन्तु 
अपना आश्रय नहीं करता इसलिये 
तेरी मुक्ति रू जाती है। काछ 
कहीं तेरी मुक्तिक्े नहों रे।कता हे। 
स्वाश्रय के पुरुषार्थ से ही मुक्ति 
का काल पकता है 

“'काछ पके तब मुक्ति होती है” 
यह वाक्य क्षज्ञानियां का है | 
क्येोंशि कालकला लक्ष्य पराश्रय 
है अथवा स्वाश्रय ! पराश्रयभावसे 
कभी मुक्ति होती ही नहीं । “काल पके 
तब” इसमें अपने स्वभावका स्त्रीकार 
कहूँ आया? अपने भ्वभावके 
स्वीकार किये बिना मुक्ति कहँसे 
है।गी ! जे। स्वभाव के स्वीकार करता 
है उसके लिये काल पक ही गया है, 
ओर जे म्वभाव के स्वीकार न 


करे उसके लिये काल नहीं पका है। 
स्वभावकना म्वीकार से स्वाश्रय का 


पुरुषार्थ है, और स्वाश्रय से मुक्ति 
होती है । 'काछ पके तब मुक्रित दे 
इस मान्यतामें ते काछ के समश्न 
देखना हो रहा, किन्तु स्वभाव 
का आश्रय करने के स्वत त्र पुरु- 
पार्थंकी बात नहीं आई। सेशक्षमार्रा 
पराधीन नहीं हे, डिन्तु वह स्वतत्र 
पुरुषार्थ के आधीन है। “काल पके 
तब मुक्ति दो! इसमें पराश्रय है । 
पराश्रयभाव ओर मेक्षमाग'-यह्‌ एक 
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दूसरेके विरोधी हैं। स्वभावकरा 
आश्रय छोड़छर कार पर लक्ष गया 
से पराअय है, पराश्रय अधर्म' है। इस- 
छिये काल पके तब मुक्ति हे -यह दृष्टि 
मिथ्या है | अपने पूर्ण आत्माक्री 
प्रतिति और उसमें स्थिरता से। 
स्वाश्रय भाव है; उससे मुक्ति है।तो 
है। जे स्वाश्रय करे उसे काछ पक 
गया है-ऐसा कद्दा जाता है । जिखने 
स्वाश्रय के बदले पराश्रय से मुक्ति 


मानी है वह जीव मिथ्यारृष्टि है, 
बह अरिहतें के उपदेशकेा नहीं 
समझा है, उसने अरिद्दतों के नहीं 
पहिचाना है। 
निमित्त अथवा व्यवह्दाशदिका 
आश्रय करनेकी आज्ञा भगवानकी 
नहीं हैं। 

पूंबकथित माग॑ भगवानने म्वतः 
ही अनुभव करके दशोया हुआ एक%- 
मात्र परमार्थ' मार्ग हे, इसलिये इसके 
अतरिक्त श्रन्य सभी सार्ग मिथ्या 
ह्लें-ऐसा उसमें आजाता है ।निमित्त 
मिक्े ते जीवकी मुक्ति दवा, काल 
पके ते मुक्ति है।, निमित्तद्वारा है, 
व्यवद्दार करते-करते है।, पुण्प करते 
-करते मुक्त हा-यह सभी मान्यताएँ 
पर।श्रयदटृष्टि वाला की हैं, वह 
सब झ भगवन्तों के श्रीमुखक्ी आज्ञा 
नहीं है। सर्वाज्लमगवान ने वेखा किया 
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नही है ओर न अपने ह्वानमें ही बरेसा 
ज्ञाना है | जे कौमका, कालका, 
निमित्तका अथवा शागादिका अब- 
लम्बन मानते हैं उनकी मुक्ति भग- 
बानने नहीं देखी है, किन्तु जे परश्रय- 
बुद्षि छाड़डर अपने शुद्ध आत्म- 
स्वभाव का निर्णाय करके स्वाश्रय से 
पुरुषार्थ' करते हैं बे ही जीव मुक्ति 
प्राप्त करते हैँ । आचाय॑ देव कहते दें 
कि अह्ो! ऐसा स्वाश्नय मुक्तिमा्ग 
बताने वाढे अग्हिता के हमारा 
नमरकार हो ! 
स्वाश्रय की स्वीकृति के बिना 
मुवितमाग नहीं है। 
मुक्ति अर्थात्‌ परके सम्बन्ध से 
रहित सात्र शुद्ध आत्मा | उसका 
उपाय परके आशभ्रयसे नहीं हे । जि- 
नका वीर्या अभी पराश्रयकी अ्रद्धामें 
रुका है वे जीव मुक्तिके मार्गका 
निर्णय नहीं कर सकते । तू मुक्तिकी 
बात करता है या परकी ? यदि 
मुक्तिकी बात करता है ते। पराश्रयकी 
श्रद्धा के छोड़! अरिह तेने पराश्रय 
नहीं किया हे ओर पराभ्रयके। मेक्ष- 
मार्ग नहीं कहा है । 


जगत के स्वाभ्रयके मार्गदर्शक 
अरिंतां के। श्रीकुंदकुंदाचार्य 
नमस्कार करते हैं 


ध श्श्य: 
श्री कुदकुदाचाय कह्दते हैं 

कि 'णमेतेसि! उन अरिद्॒तें के 
नमरकार दे ! अहोदह्दोी, नाथ ! 
आपने अपने आत्मामें ते स्वभाव 
का सम्पूर्ण क्राश्रयप्रगट करके 
पराश्रय भावोंकी धूछ एडादी, ओर 
अन्यजीबां के लिये आपके कथनमें 
भी पराश्रयकी धूल ही है |! आपका 
दिव्यचपदेश जीवों के पराश्रय से 
छुड़ाता है | आचार्य देव के अधि- 
कांश स्वाश्रयभाव ते प्रगट हुआ 
है ओर पूृण' स्वाश्रय प्रगट करनेकी 
तत्परता है, इससे स्वाश्रय मुक्तिमार्गा 


का प्रमोद आने से कहते हैं कि- 
अह्ो | जगत के जीवों के स्वाभयका 
उपदेश देनेवाढ़े अरिहते ! आपके 


नमस्कार द्वा ! है जिन भगवन्ते ! 
आपके नमम्कार करता हूँ । 


अज्ञानभाव से अनन्तप्रकारके 
परश्रय में अ्रज्ञानी परिभ्रमण करते 
हँ। अहो ! जगतमें इतने-इतने 
पराभ्रयभाव हूँ, उन सबसे छुड़ाकर 
आत्माके एक अपने खवभावहे आश्र- 
यमें ही छाकर स्थित करदिया है । हे 
तीथ करे ! आप स्वतः भी स्वभावदी 
श्रद्दा ओर स्थिरता करके ही मुक्त 
हुए हैं ओर अपनी वांणी में जगत 
के मुमुक्षुओं के भी इसीप्रकार 
का उपदेश किया है। अद्दा, अरि- 
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हते ! क्षापक्रे नमस्कार, आपके 
स्वाभ्रितमार्ग के नमस्कार ।| मेरा 
आत्मा म्बराप्रय की साक्षी देता 
हुआ आपके अप्रत्िहत मार्ग में 
चला भारदा है | 
अग्हि तो के! नमन करनेवाले जीव 
केसे होते है ! 

देनाथ ! हमें स्वाश्रय का उल्लास 
श्ाता हैं । धन्य है प्रभु आपके 
कथनके | आपरे हम नमस्कार करते 
हैं | हमारा आत्सा स्वाश्रयमें नमन 
करता है, आपकी भाँति हम भी 
स्वाश्रयपूष'क अरिह् तदशा प्रगट कर- 
नेके लिये आपके मार्गका अनुस- 
रण करते चले आरदे हैं। अद्दे। ' 
ऐसा नमस्क्रार कौन करता हे? 
किसे ऐसा उल्लास द्वाता है ! जिसने 
अपने म्वभावकी श्रद्धा से स्वाश्नयकी 
ओर उन्मुखता की है ओर पराश्रय 
के अशमात्रका भी निपेध फऊ्िया हैं 
बहू स्वाश्रयके उल्लास से अरिह्द ते 
को नमस्कार करता है । 

अरिन्तें के पद्चिन्हों पर 

अद्दा अरिहदते ! में आपके 
पद्चिन्द्दी पर चढ़ा आरहा हूँ। सर्ब' 
अरिहन्तां के मेरा नमरकार है | 
'समम्त अरिहन्तों ने इस एकही 
मार्ग से पूर्णता की है ओर उपदेश 
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में भी उन्देंने एसा ही कहा है! ऐसा 
कहकर पदचचात्‌ उन सभी अरिहन्तों 
के आचाय देव ने नमम्कार किया है, 
इसमें आचाय' देव की उच्च झन्‍्कार 
है। उपदेश भी ऐसा ही किया 
है! ऐसा कहकर आचाय॑देव उपदेश 
देनेबाले अगरिहि तो की अथौत्‌ तीर्थ - 
करें की बात लेना चाहते हूँ। तीथे- 
करें के केबलक्षान प्रगट देने के 
पचात नियम से दिव्यध्चनि छूटती 
है ओर उस दिव्यध्वनि द्वारा ऐसा 
ही स्वाश्रय के मार्गा का जगत के 
मुमुक्ठुओं के उपदेश देते हैं। और 
उसे सुनकर स्वाश्रय करनेवाले जीव 
भी द्वोते ही हैं | इसप्रकार संधि 
द्वारा स्त्राश्रयमार्ग का अच्छिन्नप्रवाह 
बतलाया है । 

मुक्त हेने का उपाय 

इस आत्मा का स्वभाव जरिदृत 
जसा ही है | अगिद्ृत का द्रव्य 
एकरूप रहनेवाला सहृश्य (ध्रुव) 
तत्व पूर्णस्यभाव से है, वेखा ही 
अपना आत्मव्रतव्य है। अरिदृत ख- 
मान अपने आत्माकेा जाने बिना 
केाई जीव धर्मके प्राप्त नहों कर 
सकता | त्रिकाछ के समस्त तीथ कर 
इसी उपाय के द्वारा मेोहका नाश 
करके केबलल्लान प्राप्त करके मुक्त 


हुए ड्ँ, हारे दे ओर हींगे । 


£ 26: 58 
अरिहन्तों ने क्या किया और 
क्या कहा ? 

जे अरिदृृत हुए हैँ उन आ- 
व्याओ ने प्रथम कया किया ? पहले 
ते उनके पर्यायमें राग-द्वेष-मेह थे, 
किन्तु उन राग-द्वेष-मेहके। अपना 
स्वरूप न सानकर, अग्दहि तके शुद्ध 
द्ृव्य-गुण-पयौय के पहिचानकर 
अपने आत्माकों भी वैसाही ज्ञाना। 
अरिहतके आत्मद्रव्य ओर चेतन्य 
गुण तो निरतर एकरूप थे ओर 
उस स्वभाव के आश्रयसे पूर्ण निर्माल 
प्यौय नवीन प्रगट की है; रागादि 
आत्मा का मूल्स्बरूप नहीं था इससे 
उसका नारा हेगया है। अरिहत 
की भाँति अपना आत्माभी द्रव्यसे 
ओर गुणसे ते इससमय भी परि- 
पूर्ण एकरूप है, पर्यायमें जे। मेहभाव 
हे बह अपना स्वरूप नहीं हे-ऐसी 
पहिचान करके द्रव्य-गुणका आश्रय 


कैंस्नेसे पर्यायमें से मोह दूर द्वोता 


है ओर शुद्धता प्रगट होती है; इस- 
प्रकार अरिहल दे।नेवाले सभी 
आत्माओ ने अरिह तदशा प्रगट हैने 
से पूर्वा जाना था। इसी रीति से 
प्रथम तो दर्शानमोह् का नाश करके 
क्षायिक्रसम्यर्दश न प्रगट छिया था 
ओर फिर स्वभावके द्वी आश्रयसे राग- 
टंष को दूर करके केवलक्ञान प्रगट 
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करके अरिद्दत हुए थे; ओर अरिदृत 
है।ने के पशचातु जे सहज दिव्यध्वनि 
खिरी थी उसमें इसी विधि से कर्म॑- 
क्षय हैाने का उपदेश था। 

आत्मा सम्पूर्ण ज्ञानस्वरूप हें, 
उसमें शरीर नहीं है, मन नहीं है, 
वाणी नहीं है, कर्म' नहीं है, राग- 
हंष ओर अपूर्णता नहीं है । जसे 
अरिहत हैं बैसा ही पूर्णा आत्मा 
का स्वभाव हे; उस स्वभावके आश्रय 
से ही धर्म हे। पराश्रय की किसी 
भी बृत्ति में घर्मा नहीं हे । 
अर्हितें का आभ्रय छोडऋर तथा 
अपने में भो द्रव्य-गुण-पर्याय के 
भेदां का आश्रय छेड़कर, एकरूप 
अभेद द्रव्य के आश्रय से भद्धा-ज्ञान 
करने से मिथ्यात्व का नाश द्वाता 
है ओर उस असशेदस्वभाव में ही 
एकाग्रता करने से रागदेंष का नाश 
हाता है| यही उपाय अनन्त तीर्थ- 
करें ने स्वतः किया हे और इसी 
उपायका उपदेश दिया है । 

एक ही विधि 

देखे, यहाँपर कुन्दकुन्द प्रभु 
मेक्ष का उपाय बतडाते हैं ओर उसमें 
खरब तीथ करें को साक्षी देते हैं। 
अपना आत्मा ज्ञान-दर्श न-आननन्‍्द- 
स्वरूप है, उसे लक्ष्य में लेकर उसीके 
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आश्रय से शुद्धोपयेग प्रगट करके 
भेद ओर व्यवहार का क्षय करके 
अरिहत भगवानने केवलल्ञान प्रगट 
किया है । त्रिकाल में माद्द का क्षय 
करने की यह एक ही विधि है| 
तीर्थकरों ने इखोी विधि का आश्रय 
लिया है, ओर यही विधि कही है, 
इसके अतिरिक्त अन्य कोई विधि 
माक्ष के लिये हे हो नहीं । 


“निशचयस्वभाव का आश्रय यह 
एक ही विधि भगवान ने की 
है ओर कही है । 


मै दरीरादि की क्रिया का कर्ता 
हूँ अथवा पुण्य--पापको क्रिया मेरी 
है'-इस्रप्रकारकी (विकार के साथ के 
एकत्व की ) मान्यता का म्त्रभाव के 
आश्रय से नाश करके ओर अपने 
स्वभावमें एकता करके समस्त 
तीर्थ कर केवलज्ञान के प्राप्त हुए 
हैं, ओर परचात्‌ दिव्यध्वनि में 
अन्य जीवेशि भी इस्रीप्रकार मार्ग 
दर्शाकर वे मेक्षक्रे प्राप्त हुए हैं। 
तीर्थ करेनि स्वतः निश्च यस्वभावका 
आश्रय किया और व्यवहार के 
आश्रय के छोड़ा; दिव्यध्वनि में भी 
निश्चयरत्नन्नय का ही मेक्षमार्गं के 
रूपमें उपदेश दिया ओर व्यवहार- 
रत्नत्रय वास्तविक मेक्षप्तार्ग - नहीं - 
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है किन्तु बम्धमार्गों है-ऐसशा उप- 
देश भगवान ने दिया 

तीथ कर व्यवहार रत्लत्रय से फेंव- 
छन्चन के प्राप्त नहीं हुए; म्वभाव 
ामित निः्वयश्षद्धा-क्षान-चारित्र से 
हैं। ध्वस्त हीर्थाकर फेबलब नता 
प्राप्व हुए हैं। यह एकही प्रफारका 
सार्गा हे । पुण्य-यरिणास सेक्ष का 
करण ह्ा-ऐदा उपदेश भगाने 
नहीं दिया है। तथा एसे मार्गों का 
भी उपदेद्दा नहीं किया कि पुण्यप- 
ग्णिम् से झ्म्यम्दर्ज न, लाने, चारित्र 
शित हैं। मेक्षमार्गं की विधि एक 
ही है कि-झपने श॒द्घाट्मा के पहि- 
साशकर सलके अश्रय से मेहका 
सह करना | इससे विरुद अतनी 
भी विधि है हू मे कमान नहीं 
करयु संसारभ्ा्ग मे । 


भगाने के उप्दज का मार हू 


स्वभाव का आअय करना 
उसा फेसडॉमसगवान का ज्लान- 
स्वभाव है बसा द्वा मेरा जझ्लञानस्व- 
भाव है, एसा नि्ण॑य ऋरके अपने 
ज्ञानस्वमाव का आश्रय करने से 
पर्याय में ज्ञानकी अपूर्णाता दूर 
हैती है ओर पूर्णंता प्रयद देती 
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है | पर्यायकी अपूर्णता विक्मर के 
आंभ्रय से दूर नहीं हावी | भगवान 
के उपदेशका सार क्‍या है! 
“स्वभाबका आश्रय करना” । स्वभाव 
छा आनज्रय ही निरययसम्यग्दर्श स- 
ज्ञान-चारित्र है । स्वभावक आश्रय 
रा ही उपदेश भगवान ने किया है 
क्षोर सब पराश्रय को छुड़ाया है। 
तीर्थ झरों| का पथ 

भगवती ने स्वभाव के आश्रय 
से ही पूर्णता प्रगट की है ओर 
ऋर्मोका क्षय किया दें। जिस विधि 
से अरिहरत भगवन्तेने स्वतः कर्मा- 
क्षय किया है उसीग्रकार उपदेश 
भी किश है। आत्मस्वभाव के 
आश्रय से ” मुक्त हाती है और 
पर के आज्रय से मुक्ति नहीं हैती-- 
इसप्रकर सर्भी अरिह्ृतेन उपदेश 
किया हैं। थणहें। सिद्ध भगवानडी 
बात न छेकर॒तीथ ' छर-अरिह्द ता 
की बात ला है | तीर्थ करें के निर्मम 
से दिव्यध्वनि होती है और उस 
दिव्यध्वनिमें स्वाश्रय का उपदेश 
सुनकर अपने में स्वाश्रय प्रगट 
करके तीथ' करें| के पथपर चलने 
वाले जीब द्वाते ही हैँ। इसप्रकार 
बकक्‍ता ओर श्रोता की सधि से 
बात है। 
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अरिह तो ने, उपदेशित स्वाश्रित 

मृक्तिमार्ग से व्यवहार का ज्ञान 

कराया है किन्तु उसका स्वाश्रय 
छुड़ाया .है । 


अरिद्द तो ने सम्पूर्ण मेहका 
क्षय करके केवलज्ञान प्रगट किया 
है, उनको उपदेशादि की कोई 
इन्छा नहीं हती, तथापि सहज- 
रूप से दिव्यध्वनि में क्षगत के 
मुमुक्षुओं के ऐसा उपदेश हिया 
है कि-है जीवो ! जैसा हमारा 
आत्मा है वसा ही तुम्हारे आत्मा 
कास्वभाव भी है। जसे हमारे 
द्रव्य-गुण-पर्याय हैं वेंसे ही द्रव्य - 
गुण-पर्याय तुम्हारे आत्मा का 
स्वरूप है। इसके अतिरिक्त अन्य 
ज्ञा पराश्रित विकारी भाव हैं वह्द 
तम्हारा स्वरूप नहीं है । व्यवह्ार- 
सत्नन्नय के परिणाम भी बाह्यलक्ष्य 
से होते हैं, बह बन्वमार्गां है। जे 
अपने स्वभाव के आश्रय से हो 
वही मुक्तिसार्ग' है | देव गुरु शात्र की 
श्रद्धा, नवतत्व का ज्ञान तथा पंच 
मद्दाव्नत का पाहन से। व्यवहार- 
चारित्र है, भगतानने उसके आधा- 
रसे मे क्षमा नहीं कहा है। भग- 
वान ने स्वतः भी बह व्यवष्ार- 
सनत्रय छाड़कर पृर्णता प्रगट की 
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है, कहीं व्यवह्दाररत्नत्रय के अब- 
रूबन से पूर्णता नहीं हुई है। 
भगवान के उपदेशमें ठयवहठार का 
स्वरूप ते बराबर बतलाया हे 
परन्तु नस व्यवहार के छआआश्रय से 
मेक्षमार्गा नहीं कहा । मेक्षम'र्सा ते। 
निभ्चयस्वभाव के आश्रय सेद्वी है। 
व्यवहार के आश्रय से ते बधमार्गा 
ह्टे। शुद्ध आत्माकी श्रद्धा, उसका ज्ञान 
आर इसमें पुण्य-पापरहित स्थिरता 
के हं। भगवानने भेक्षमार्ग कह्दा 
है ओर उस्रक्ा उपदेश दिया ६ । 
न्धिचय और व्यवहार -दे।निंका स्व 
रूप बतलाकर भी, मोक्षमार्ग के 
रूप में ता निश्चय का ही मषदेश 
भगवानन जिया है व्यवहारका नहीं; 
किन्तु उसका अवल्म्बन छुड़ाने के 
छिये उसका ज्ञान कराया है | सापक- 
दश। में बीचमें शुभरागरूप व्यव- 
हार आज़ाता है किन्दु वह मुब्ति- 
मार्गों नहीं हे-एसा भगवान ने कहा 
है। इसप्रकार भगवानने स्वाश्षय 
का ही उपदेश किया है | अनन्त 
तीर्थ करें। के उपदेशका सार इस 
गाथा में है | स्वाश्रितभाव का उल्छास 
आने से आचाय॑देव कहते हैं 
कि अहैै ! भगबन्तें ने ऐसा स्वा- 
श्रित मुक्तिमार्ग दर्शाया, उन्हें नम- 
स्‍्कार है। ! 
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अगितें का उपदेश ममझने 
वाला जीब उल्लास से नतप्रस्तक 
हाजाता है 


"अपना आत्मा अरिहृत भगन 
खानके टद्रब्य-गुण-पर्याय जैसा है, 
इसलिये अपने का अगर्हि तका आश्रय 
नहीं है किन्तु अपने आत्साका ही 
आश्रय+ हे | प्रथम अरिहत का रक्ष्य 
हेवा है हिनतु वह धर्मा नही है, 
क्येडि बह पराक्षय है। अरिहदत 
का उज्य छोड़कर अपने परिपूर्ण 
स्थावके अभवम्पप से च्यक््य में 
केनगा सा म्वाश्रथ है, वह धर्मा है। 
हैं जीव ! तेरा आत्मा पृर्ण' है, डे 
जानकर उसके आश्रय से स्थिर 
हा-यही मुक्त का मार्सा है-ऐसा 
उपदेश अगवानने तवतक किया 
जवचतक उनके अरित देशा थी ! 
पहचात्‌ वाणी बन्द द्वोतई, येगरूा 
कम्पत दूर द्वेरया ओर भगवान 
ब्ब्र्त्ति हुये-सिद्र द्वागये | अद्देा, 
भगवन्ते | आपके ममम्कार हो, 
आपका पवित्र उपदेश हमारे अन्त- 
रगमें जम गाया है ओर स्वाश्रयका 
अछाद उछछ रहा है। प्रभा ! हम 
और ते क्या कहें ? नाथ * “नम 
भगद्भय: मगवन्तों के नमस्कार है।। 
इस प्रकार अरिदृतेका उपदेश सम- 
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झनेत्राछ्ा जीव स्वाश्रय के उल्छास 
से भगवान के नमस्कार करता है। 


अरिहते के पथ पर 


किसी पुण्यभावसे अथवा नि- 
मित्तो के अवलम्बनसे सम्यरदर्शन 
नहीं द्वाता, किन्तु अपने द्रव्य-भुण 
पर्याय से अभेदरवमावके आश्रय 
से ही सम्यग्दशन-ज्लान-चारित्र देता 
है। हम ऐसा पत्रित्र उपदेश कर के र्त्रा- 
श्रयका सार्गा दर्शाया है, उसके लिये 
है नाथ | आपकेा हमारा नमस्कार 
है। । वतमातमें शुभविकलप है, 
किन्तु उसओर ले ज्ञाइर हम स्वभाव 
की महूसा झछो ओर नन्प्रुख द्वारहे 
दूं । स्वभाव आशभ्रयसे धर्माको 
वृद्धि द्वी है। आपने जा दशा प्रगट 
को है उसे इस लसस्कार करके राग- 
रहित चतन्यम्वभाव को ही आशभ्रय 
ओर विनय करते हैं, विकल्पका आ- 
श्रय अथबा आदर नहिं. करते ! 
हे. जिनेश , आपका इडदेश 
सुनकर हमें स्वभाव ओर परमाव 
का भेदजक्ञान हुआ-हमें निम्चय स्त्रा- 
श्रय रागरदित स्वभाव प्राप्त हुआ- 
इससे हम आपके नमम्कार करते 
हैं, आपके दशोये हुए मार्ग पर 


आरहे हैं । 
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जिसने अपने आत्मा में स्वाप्य 
का स्वीशझ़ार किया उसने अनन्त 
तोथ करें के मार्ग के अ गीझार किया 
है । और जिसने किसी भी प्रकार 
से पराश्नयमें (जड़री क्रियामें, रागमें, 
' निमित्तके आश्रयमें अधवा ध्यव- 
हार में) धर्म माना हे, बह जीव 
अनन्त तीर्थ करें फे मार्गों का उल्ल - 
घब करनेवाला है। खा तीर्थ कर 
स्वाश्रय भाव से द्वी कर्मा' का साझा 
करके फेवली हुए हैं ओर पिछ 
नन्‍्हैने नपदेश भी ऐसा ही छिया 
है कि-स्वाधायभाव से घर्मा है 
ओर  पराश्रयभाव से श्रधर्मा है । 
पुण्य. भी पराधितभाव है, उप्रमें 


धर्म नहीं हैं। ऐसा द्वेनेपर भी 
जे जीव स्वाश्रय के अगीकार 


नहीं करता ओर पुण्यादि से घ्मा 
मानता है पढ़ जीव अनन्न सीधौों 
करे के उपदेश के नहा सानता- 
व अनन्त सीथ्थेकरें का अत्रु 
महा मिथ्यात्री है । यदि निर्मल 
सुभ्यम्ब्धान प्रगट करना है ते घह 
आत्मा के आधार से प्रगट हैाता 
है, झ्िसी पर के आश्रय से प्रगट 
नहीं हवा | ऐसा खम्झकर जे जीब 
स्वाश्रय करे बह्दी जीव सीथ्थ करों 


हु. पथपर चननेवात्ता है | 


झात्मधस : ४९ 


टीका 


अनीतकाल में क्रमशः होगम्ये 
समस्त तीथकर भगवान, प्रकारान्तर 
की ब्यसम्भवता द्ोने के कारण 
जिसमें हत संभव नहीं है-ऐसे. इसी 
एकप्रकार हे कर्माशों के ज्ञय का 
स्वत: इुपतुभव करके (तथा) परसा- 
प्रपने फे कारगा भत्रिष्यकाल में 
झथवा इस्र (व्तमान)काल में अन्य 
मुमुत्तओं को भी इसीप्रकार धसका 
(कर्मक्षय का) उपदेश करके. निमश्च/यस 
को प्राप्त हुए हैं. इसलिये निर्वागा 
का ध्यन्य (कोई) सार्ग नहीं है-ऐसा 
निश्चत होता है। शाथवा, प्रताप 
से शरस फरो, हमारी सति ध्यर्थाध्टणत 
हुई है भरावन्तों छो नमप्कार हो ' 


शच्छिन्न धर्म प्रवाह 

गतकालमें क्रमशः: एकडे याद 
एक अनन्त तीर्थ कर द्वागये हैं। 
क्रमश: क्‍ये फट्ठा ? झेसे संसार 
अनादि-अनन्त है, उसीप्रकार म्व- 
भाव के समझरूर समेक्ष घानेवाले 
जीवेंका प्रवाह भी अनादि-अनन्त 
है। अनादि से एक फे बाद एक 
तीथ"कर देते चछे आरहे हैंओर 
उनके निमित्त से स्वभाव के। ख्रम- 
धकर सेक्षमें जानेबाढे जीव भी 
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क्रमशः देते आरहे हैँ। तीथ' छरे 
का ओर मेक्षगामी जीवें का सर्वथा 
अभाव कभी नहीं दाता । इसप्रकार 


घर्मा का अच्छिन्रप्रवाह अनादि- 
अनन्त है । 


यहापर मुख्यरूय से तीर्थ करें 
की क्षात ली है | बाणीरहित-सु रू 
केवली भगवन्तों की बात मुख्यमरूप 
से नहीं है; ल्येकि तीर्थ करें के 
नियम से दविव्यस्वनि देती है और 
उगके द्वारा स्वाश्रयस्वभाव के सम- 
हकर म्रेश्षगामी जीव भी है।ते दें। 


सभी तीथकर् हाल छझंही गई 
मेत्त की एक ही विधि 


क्रमशः: अनन्त सी कर हुए, 
अथोत्‌ अन्तकाछ पूतर हुए उन्देंने 
आर इस्तोसमय हुए उन्देने-सभोन 
एक ही विधि का सवन किया था। 
जे! अनन्तकाल पूर्व हुए बन्हेंने 
दूसरी विधि ओर जे बतंमान से 
हुए उन्हेंने केई अन्य विधि फ्री 
थी-ऐसा नहीं है क्योंकि मेक्ष की 
विधि देप्रकार फी नहीं हूँ, एश ही 
प्रकारकी है। अभ्ोतक जितने सीर्थ- 
कर मगवान दहेागये हैं पन सबसे 
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क्या विधि की थी, और क्या छउप- 
देश किया था ? बह जआचाय देव 
से ८०-८१वीं गाथा में बतलाया 
है। भरी आचायेदेव स्वतः स्वाश्नय- 
सभाव की निःशंकता से सर्वे धी्था- 
करेंकी साँक्षी देते हैँ कि-मेक्ष का 
जे। उपाय हमने दशौया है यही 
उपाय सर्व तीर्थकरें ने किया है 
ओर इस्रीका उपदेश समरत सीर्थ- 
करें ने दिया है। में फोई नवीन 
उपाय नहीं घतछा रहा हूँ, किन्तु 
अनन्त सीर्थ करें ने जे किया ओर 
समवसरण भें जे डपाय कह गये 
है वही मे भी कह रहा हूँ । 
अरिहत कै समान अपने आ- 
स्मस्वभाव के जानकर णोर शद्धो- 
पयाग ह्वारा उसख्लीका आश्रय करन से 
माहका क्षय द्वाता है; इसप्रकार ८०- 
८५ गाया में जो मेदृक्षयका उपाय 
घतलाया है उसीके द्वारा मोहूका 
क्षय द्वाता है, अन्यप्रकार से मेहका 
क्षय नहीं हाता। अनन्त स॑र्थकरे! 
मरे एक दी प्रकार से कर्मों का 
प्ताश किया है। 'किन्हों तीथ' करें 
ने निम्चयके आश्रयसे कमक्षय किया 
ओर किन्हीने ध्यवहार के आश्रय 
से'- एसा नहीं हैं । भेाक्षाका मार्ग 
जैतरूप नहीं किन्तु एक प्रकारका है। 


। 4 « 
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एकानत और अनेकान्त का स्व- 
रूप:निशचय और व्यवहार-दोनों 
के मुक्ति का उपाय मानना 
से एकांत है। 

बर्तमान पर्योथ में अपूर्णाला 

ओर अशुद्धता द्वेमेपर भो उस 
प्रयोय ज्ञितना सम्पूर्ण आत्मा को 
न मानकर, '“अरिहत समान ही 
परिपूर्ण हूँ ” इप्तप्रद्रार अरिहृत द्वारा 
पने परिपूर्णा स्वभाव का प्रताति 
करके ओर उसीमें म्थिर हे|कर-इस 
एकदी प्रकार से समस्त तीथ्थकरें 
ने कर्मों का क्षय किया है । यह 'एऋद्दी 
उपाय है? इसीमें अनेकान्त आज्ञाता 
हे । ग्वाश्रय ही उपाय है ओर परा- 
क्रय उपाय नहीं है ऐसा अनेकान्त 
हू; निश्चय ही उपाय है ओर व्यव- 
हार उपाय नहीं हू एसा अनेक्ान्त 
है | शुद्धडपयेग ही उपाय है. और 
शुभ-अशुभ उपयेग उपाय नहीं है 
एपा अनेकान्त हैं। किन्तु निउचय 
से मुक्ति का उपय है अ'र ठ्य- 
बहार भी मुकिका उपाय है, ग्वःश्रय 
भी सु्नित का उपाय है ओर परा 
क्षय भी उपाय है, शुद्ध उपयेाग 
न्पाय है और अशुद्ध उपयेग भी 
ज्याय है-एना मानना से एकांत 
- भिभ्यात्व श् । एकत्रकार दे 
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दूसरा कोई प्रकार नहीं है यहो 
अनेक्रान्तम्वरू्प है| आत्मस्वभाव से 


धर्मा हता है ओर राग से भी 
धर्मा हैवा है-ऐसी मान्यता में 


आत्मा और गगकी एकत्ववुद्धि 
हैं, वह एकान्त है । मेक्षरी एके 
ही विधि है दूसरी कोई विधि नहीं 
है। आत्मा की श्रद्वा-ज्ञान-म्थिरता 
से ही धरम होता है अन्यप्रकार से 
नहीं हा।ता; निश्चयरत्नत्रय से ही 
धम' होता है, व्यवद्दार्स्त्तत्रय से 
शर्मा नहीं हाता-इसीका नाम अने- 
कास्त है | >ख्वगरत्नत्रय से धर्म होता 
डै ओर ठयवह रख्तत्रय से भी धर्म 
है।ता है-एसी मान्सतामें निहचय- 
व्यवहार की एकत्वव्रुद्ध है वह 
एकासत है। निरणितों के आश्रय 
से धूम होता है एसा जा मानता 
है उस स्वन्पर में एहत्ब्रबुद्धिरूप 
एकान्त है। अपने म्वभावपें पुण्य- 
परण्की नास्ति है। यदि पुण्य पाप 
क्रि।] की अपने म्बस्पर्में न्ाम्ति 
न माने ते मिश्यात्त्र है। जे पुण्द- 
पाप से आत्माका छाम मानता है 
उसने बिकार के ओर आत्मा के 
एक माना है उसे अरिदत समान 
अपने आत्मा को श्रद्धा नहों है, 
बह अरिद्दतां के मार्गा पर चलने- 
वाला नहीं हूं । 


अपाड : २४५७४ 


प्रथम या पंश्मात्‌ कभी भी शुभ- 
राग से धर्म नहीं हाता। 


भछे ही सम्यर्दर्शन द्वे ने से 
प्रथम खहचे देव-गुरू-शाखर की 
ओर का शुभग्ग हैेता है, किन्तु 
उससे सम्यर्दर्शान नहीं होता। जब 
देव-गुरूशाख का ओर 
 अवल्म्बन छोड़कर अपने चततर- 


गारगऋऊ! 


स्व्भव का 
करे तभी सम्यादर्शान है ता हैं। 
सम्यरद्गन होने के पठच,त्‌ पूर्ण 
ब्रीतरागवारित्र होने से पूत्र जे 
शुभर ग॒ द्वात' है वह भी चारित्र 
धर्माका कारण न $ / जा स््रभावा- 
श्रित शुद्ध उसयेग है वहीं चारिच्र- 
धर्मा हैे। इसी एरप्रशार से अनंत 
तीर्थाकर भगवन्‍्तां ने कर्मोका क्षय 
छिया है। खनावको श्रद्धा ज्ञान और 
म्थिर्ता एक हीं प्रकार का सोक्ष- 
मार्गा है। इसप्रकारते तीथ“करेंने 
समस्त के का क्षय करके शुद्धात्म 
स्वरूपका स्वतः अमुभव किया है। 
ऐसे तीर्थ कर खब'ज्ञ और बीतराग 
हेनेसे आप्त हैं, ज्ञगत के जीवों 
के आत्महित के उपद्दैष्टा हैं ।तीथ- 
करेंका उपदेश परम विश्वास येग्य 
है। तीथकरें ने क्या उपदेश किया ? 


अवलम्बन (श्रद्ध ज्ञान) 
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तीथकरों द्वारा उपदेशित त्रिकाल 
के सर्व मुसुक्षुओं का एक ही 
उपाय 

भगवानझैे भोमुख से एसी 
बाणी निऊुलों है कि दम जे। उप- 
देश कर रहे हैं उसीप्रकार से 
इस्रकाछ के अथवा भविष्य कालझे 
मुमुक्ष॒ जीवेंकि मेद्धका उपाय है। 
भगवानने एसा नहीं कहा कि 
भविष्यमें पचमकाल कठिन आयेगा 
इस्रल्िये मस कालका उपाय भिन्‍म 
है। भगवानझऋा उपदेश भरविष्यकाल 
के जीवे के भो एक हो प्रकारका 
है धर्म का अन्य काई मार्गों हे 
ही नहीं। आन्माकी श्रद्धा-क्ञान-रमस- 
णता यह एकही उपाय तीनकाल 
ओर तीनलेक के मुमुश्न जीबों के 
लिये है। 

त्रिकाछ के अरिहतों का उप- 
देश एक ही प्रकार का है कि- 
स्वाश्रय से धर्म है | भूतकाछ में 
भगवान मोक्ष के प्राप्त हुए वे सब 
इसी विधि से प्राप्त हुए हैं ओर 
अरिदृत दशा में उन्हेंने उसकाल 
में प्रत्यक्ष श्रवण करनेवाके जीवों 
के इसी मेक्षमार्ग का उपदेश 
दिया है, उसीप्रकार भविष्यकाल 
के मुमुक्नुओं फे छिये भी यही एक 
उपाय स्थापित किया है । 


४ श्क्ट । 


दृव्य, क्षित्र, काठ, भाव का 
परिवर्तव द्वेनिपर कहीं धर्मा का 
म्वरूप नहीं बदछ जाता। आम्मा 
का स्वभाव सदा एकरूप हे ओर 
उस स्वभाव के आशभ्रय से ही सदा 
सेक्षमा्ग है, इससे मेक्ष का मांग 
सदा एक ही प्रकार फा है। जसे 
मिप्टान्न राजा-महाराजाओं के यहाँ 
बने या निर्धान के यहाँ बने किन्तु 
घी-शकर ओर आटा इन तीनों 
वस्तुओं से ही बनता है, परन्-ु घी 
के बदके पानी आंद नहीं डाठते । 
आज, भूतकालछ में कथत्रा भत्रिष्य 


जत्मा का 





[थी समयसार शास्त्रयर प्रुज्य 
“बरतुस्वबभात्र पर हे द्वारा 
उन्पनन नहीं किया जञाछकने के 
कारण, वेसे हो वस्तुस्वभावब पर का 
ब्त्पन्त नहीं कर खकनेवाढछा देने 
से; जिसप्रकार आत्मा बाह्य पदार्थों 
की असमीण्ता में अपने स्वरूप से 
ही ज्ञानता है, उसीप्रकार बच 
पदथी फी खमोपता में भी अपने 
मफऋप से ही जानता है ।”! 
[गु. सम्यसार पू. ४४१ 
निकट की वस्तु छा था दूर की 
वस्तु का आत्मा अपने म्वरूप से 


दीननसस्‍्वभातव 
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में मिष्टान्न बनाने का एक ही उपाय 
है; बसे ही अबन्तकाछ पूर्व, घर्वा- 
मान में, अथवा अनन्तकाछ पद्चचात 
सभी मुमुक्षु जीवों फे मोक्ष का 
उपाय एक हो प्रकार का है) अपने 
शुद्ध आत्मस्यभाव की पहचान 
ओर उसके आश्रय से खसम्यर्दर्शल- 
छान-चारित्र की एकता के अतिरिन्‍्ठ 
अन्य काई उपाय नहीं है। अग्हि त 
मगवान स्वतः उस 6पाय से घममो 
हे। प्राप्ण हुए और अन्य मुमुस्ुओं 
के। ज्सीका उपयेश करके सिद्ध 
हुए हूँ । पूर्ण | 


'निननगत अमन +म जन, 





धी छनवीव्वामी का ब्यरः न) 


ही क्षाता है। इव निकट के दारीर 
से हरियाढ़ी आदि झे काटने की 
ज्ञा क्रिया हे.ती है उपे, बैसे ही 
दुर के (अन्य के) शरीर से जे 
हिंसादि की क्रिया होती है उसका 
समानरूप से अपने स्वरूप से 
ज्ञाता है। और उसीप्रकार निकट 
के अथोत्‌ अपनी अव्मथा में होते 
वाले हिंसादि परिणामों के अथवा 
दूर के अर्थात अन्य जीव में होने 
बाल़े दया-हिंसादि परिणामों के। भी 
आर्मा अपने स्वरूप से जञाननेवाला 


कापाई : शुटठं७, 


है, निकट के रागादि के या दूर 
के शगादि के आनने में कुछ भी 
अन्तर नहीं पढ़ना | 

छात्मा आपने जकालिक झ्ान- 
सखयाव के विश्वास से, जे निकट 
में 'कबतः में) रागांदि है असे 
खथब्ना दूर में अन्य जीएी मे दो 
झग्पे - दम के 
जानता है, इसने का भी 
(सकए के रश 


समानख्प * दी 
खुल 


कं कश है ज्बः प हड 
हिं। पेछावा। करटाडी 


ऊ 


पृ यर्स: शागा 4 के आपद स्रूप 
हूं। प्रकूदिंद छग्मा 2 | दृस्यनगी 
सेठ के आननग कान मे दाद 


पिख-दीपुक, निश्टइता था दुए- 
शूट परदागा! के, 
हुए अकाहिल करंट! ४ 
एस ये आशुक्त पए्टाई। के! समास- 
ख्प से ही एकाशितन दारता है. 
मय को छापा आड़ हफक का 
छायगनाी -ह व. दोना के: दीपक अपने 
काश से प्रकाशित करता हैं; बली- 
५»कार दीपक के पास सोने का छाट) 
पट्टा है। छा के का पश द्वी-डब् 
दै।वां का दीपछ अपने प्रकश से 
प्रकाशित करता है। खोले के। प्रका- 
शिव करने में द्वापद्ट का प्र 
कह! बढ़ महीं जाता क्र केायले 
के। प्रकाश्षित करने में घढता शहीं 


है; दीपक अपने काशक स्वमाय 
५ सबझे। प्रदाशित कर्ता है। 
पर के काह्ण प्रकाशित नहीं करता । 
दीपक के निक्रट काई परापादि ऋदरता 
है। अथवा उन्हे दूर कब्ता हे 
किन्तु दीएक हे। दालें का प्र का- 
शक है 

उसीप्रक २ यह आालरा चेतन्य- 
दीपक है, उह अगले स्वरूप से 
व्रिद्धाक क्ामा है  प्खके निकट दरि- 
दार्ला ४। हिए। है। अथवा दर अन्य 
के इतर ४ हत्यारों ऋस्टब को 
कया है।, परत आपने स्वष्प हे 
कानता है. देते है छोपने मे 
हम है। पा ८ रे बे बास हा, बह 
दीानि। का अल्‍्छ क्यू: से हो प्रका- 
शक दे। पयाद भू पुम्षाय के 
अब गण हूँ। प्रयोग के |नर्भी 
दाह शोण होने था शोर प्रकाछिक 
है वखभाज को जपिकता हँ।नेि स 
कान ते दूर के छथया निरुट 2 
हरादि का ऋकाशक हो है । राग के। 
झानता द-न्पेसा इदुदा भा व्यवहार 
हैं। श्ञाव अपने के; ज्ञानता है बहू 
निश्चय है। अपनी अवभ्या में हो 
दाले रामावि भाव विकट के है आर 
अन्‍य जीव की छावम्या में देखे 
बाके रागादि भाव दरबसी हैँ; उस 
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देना का आत्मा अपने जन से- 
व्यवहार से शत है। 
में एकसमय में पूर्णानन्द, 
पूर्णबद्ष, पूर्णज्ञान हं-ऐ पे परिपूर्ण म्व- 
भाव को श्रद्धा में शुभ या अशुभ 
भावों का आन्मा अपने स्वभाव से 
जाता हे । जीव केा बचाने के 
दयाविभाव भथवा हरियाली काटने 
के हिसादि भाव-उन्हें आत्मा अश्ने 
से जानता है। देनों के जञानन मे 
कुछ भी अःतर नहीं पड़ता। वैसे 
ही निकट के शरीर की क्रिया या 
दूर के झरीर की क्रिया, उसे आत्मा 
छअड़ने स्वभाव से प्रकाशित कर रहा 
है। ऐसे नित्य थ्रकाशक स्वभात्र का 
किश्वास देने से निकट या दुर के 
रागापि के जानने से आत्मा में 
कुछ भो द्वानि नहीं द्वाती, आर 
एस प्रकाहक स्वभाव का विशखाख 
हटके से आत्मा में कुछ भी धर्म 
नहीं रहला । 
प्रताखा के झब्द या निदा के 
-शब्दादि पाचों इन्द्रियां के हुभ या 
अशुभक्ष जिषय, रागद्रष के कारण 
नदीं हैँ, उन्हे जीत अपने स्वरूप 
से जानता है। बसे द्वी दरियाकी 
कटने को अथवा झाडू से चुदारने 
की शुभाशुप क्रिया बिक्रट है। अथवा 
वूर दवा-ड2 अपने स्वभाव स्रे 
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जानता है। ओर निकट के अथवा 
दूर के राग का भो, नित्य ह न- 
ज्ये स्वमाव के स्वीग्ायर से आत्मा 
जता ही है। एस ज्ानसवभाव 
का विश्वास से ध# है । 

कट्दों दूर-अन्य के शरीर के के'ई 
काट रहा! हा या निश्ट में अपन 
शरोर के केई काट रहा हैा।-च्न 
वैनों का आत्मा अपन स्वभांब से 
प्रकाशक है। इस सुकुमार मुन के 
शरोर के सियारहूना खाये जाते 
है दरखका, अथवा अन्य के शा.र 
के। खा जाये, उन दाने का एक 
समान खभाब से मुनि का आस्म। 
प्रकाशर ढे। जिधप्रचार अन्य का 
श्र कटे उसे जानते हैं, उसी ,ऋ।र 
अपना (निकट का )शरार कंटें डथ 
भी जानते दूं। चतनन्‍्य के प्रकाश 
में निकट या दूर जे कुछ द्वाता है 
उसे अपने स्वभाव स्॒प्रद्यशित 
करते हैं। निमश्नथ से अपने स्व॒भात्र 
से स्वतः के। हा प्रकाशित करते हें, 
ओर ब्यवद्वार से पर का प्रकाशित 
करते हैं । 

सगवाम की दिव्यध्यन्नि यहँ। 
खिरती है. अथवा दूर भद्टाविदेद 
पत्र में खिर रददी दे, उस निहट 
को या दूर के आत्मा अपने रव- 
रूप से द्वी जानता है। क॒ताई यईँ। 
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सनिकट में सामते जीचरहिसा ऋर 
ग्हा हो अथवा दूर करता द्वो, किन्तु 
आत्मा अपने खवसाव के आश्रय से 
उसका ज्ञाता है। पर का छता भी 
व्यबडार से है; वास्तव में आत्मा 
जड़ की- शरीर की किट का करने- 
अथवा टालने बाला नहीं 
है, चंसे ही गाग का उत्पादक ण 
सहारक भी बास्ता में नहीं है 
क्षोर राग का ज्ञाता भी परमार्थ 
से नहीं है। अपने ज्ञानध्वभाव से 
अपने स्रभाव का है ज्ञाता दे--रह 
न्ध्धिय है। 


ब्रात्या 


इस झरीर में केन्सर रोग हे 
या अन्य के द्वारीर मैं हो, दानों 
के। जानने में कुछ अन्तर नहीं है, 
आत्मा दानां के अपने ज्ञानस्वभाव 
से प्रकाशित करता है | क्षणिक रग 
या ऐुघ द्वा वह शरीर के केन्सर 
का जानने के कारण नहीं हुआ!। 
अत्या एक्समय कौ पर्योय जितना 
नही है| यहे! पर्याय का गोण क के 
बात है। भज्ञानी जीव क्षणिकराग 
के विश्वास से त्रेह्नारूक झ्ञातारब- 
रूप के! भूछता है। शानी त्रिकाल- 
स्थायी बम्तु-झ्ानरवभाव के विश्वास 
से क्षणिक दोनेवाके रागादि के 
अस्थायो करके स्वभाव के विश्वस 
से सबका झता है। 


८ १४६ ३ 
यह ते आतत्मल्‍्वभाव की श्रावना 
है, खभाव ही भावना में पुनरुक्ति- 
दैष नहीं हे।ठा। जैसे यो सठपुटी 
पीपर तैग़र करने के लिये, छगा- 
तार चोसठपुटों शक छेडीपोपर 
के घांटते दी रहते हैं, उम्रमे एक- 
बार घोटकूर दूसरी बार घोटमे 
से कह्टी पुनरुक्ति. जंखा देष नहीं 
लगता; बेसे दी बारबार आत्मस्व- 
भाव की भावना करने से कहीं 
देशष नहीं लगता। अन्त में केबछ- 
छान हेानतरू म्वाभवद को भषना 
है।ती है वंच में विभराम नहीं 
दवाता-रुकना नहीं है।त। | इसलिये 
यह ज्ञनस्वभाव के. बात पुनः पुनः 
ऋही जाती हे, . उसमें पुनरु कत- 
देष नहीं हे । 


दीपक के समीप केाई साने 
का लाटा रखदे तो उससे कही 
दीपक का प्रकाश बढ़ नहों जाता 
ओर केाई केायछे का' ढेर रखदे 
ता कहाँ दाीपक का प्रकाश कूस नहीं 
हाज्ञाता। दीपक ते अपने स्वभाव 
से द्वी सबका प्रकाशक है! सांते 
की ओर दीपक का प्रकाश क्षध्रिक 
है। ओर केयछे की ओर कम दो 
ऐज्ा नहीं हे। शुभ होया अशुभ, 
निकट हो या दूर, फिन्तु दीपक 
सभी के समानरूप से अपने त्व- 


रूप से ही प्रकाशित करता है, 
डमीप्रकार यह भगवान आत्मा 
चतन्यज्येति है, प्रत्येक आत्मा चेंत- 
म्यध्येति है वहूु ऊपने स्वरूप 
से प्रकाशमाल है। आत्म! परप-- 
दाथों' के कारण नहीं जानता । 
स्वतः अपने स्वरूप के जानने से 
पर*-पदा्थ' भी ज्लञात होते हँ-ऐसा 
स्व-परप्काशक अपना स्वभाव दी 
है। समीप में हिखादिभाव दोते 
हों या दयादिभाव होते हों, उन 
दाने का अपने चैतन्य के आध्रय 
से आत्मा ज्ञाता ही है। नेसे पर- 
जीव के रागादि के जानता है 
बैसे ही अपनी अवस्था में होने- 
बाके रागादि भी वास्तव में पर-वस्तु 
६ ,-उबका भी परकी भांति ज्ञाता 
हो है। रागादि के घझासनने से अ- 
पने स्वभाव का आश्रय छोड़कर 
महदों जानता किन्तु स्वभाव का 
आश्रय रखकर जानता है। जेसे- 
अन्य का शरीर परपदार्थ है, उसो- 
प्रचार यह निकद ऊ॑ छरीर भी 
परपदार्थों है | दूसरे के शरीर के 
टुघ्ड़ होते हों अथवा अपने शरीर 
फे, उन देानां के आत्मा अपने 
चेतन्यप्रकाश से प्रकाशित करता 
हैं। इससे मात्र बीतरागदृष्टि । 
करनी के राग-देष द्ोते ह्ढँ यह ब्रा 
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ही नहीं है, क्योंकि श्रेक्ाछिक चैत- 
स्यस्वमाव के आश्रय मैं रहकर, 
निकट के या दूर के राग द्वेष के 
घह अपने स्वरूप से ही प्रकाशित 
करता है। निकट के रागादि के 
जानने से कहीं घंतन्यप्रकाश मेँ 
फेग्फार नहीं द्वाता। रागादि के 
जानने से चतन्यप्रकश में परिव- 
तोन दाना मानना से अज्लान है 
ओर उसका फछहू संसार है । 
वास्तव में क्षतास्वभाव के! 
केई बग्तु शुभ था अशुष नहीं 
है, वंसे ही फाई बम्तु अनुकूछ था 
प्रतिकूल नहीं है। छेगें मैं निन्‍्दा 
के अशुभ भोर प्रशस्रा के शुप् 
कहा जाता हैं। खाता के। अनुकुठ 
ओर रेशगादि के प्रतकूछ कहा 
जाता है। उन खबके ह्वान अपने 
स्ररूप से जानता है, पर के 
जानने में अपने स्वभाव का आल्षय 
नहीं छाइता । जिसे ऐसे शानप्र- 
काश स्वभाव की भद्धा हा उस 
जीव के मधु, मांस, मदिरा का 
स्थान होता है। दॉस्याली काटने 
के परिणाम द्वाखकते है | दरियाछी 
काटने के परिणाम के अथवा दया 
पालने के परिणाप्र के ल्लान लानता 
ही है । युद्ध में हजारे रा सद्दार 
रहा द्वा उसे जाने अथवा शद्ू 
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से श्लाड़मे की क्रिया द्वाती है| से 
आनतै-उन दे।ने में कुछ भी अंतर 
बहीं है। ज्ञान ते अपने स्वभाव 
का ही आय रखकर अपने म्घ 
रूप से हो जानता है। 

बैसे अनुकूछता फे-पसीप्रकार 
प्रतिकूछता के मी स्वभाव के आ- 
भय से जानता दी है। जेसे-दूभरे 
के शगीर भें छुष्ठराोग है। उसका 
जाता है, उसीप्रकार अपने निकट- 
अपने द्वागीर में कुप्ठराग हे। ओर 
अगुियां गढ-गछकर गिर जाये- 
छससमय इरखका भी ज्ञाता है। 

दूसरे की भ्रांख फुद जाये 
अथवा अपनी-उसमें कुछ भरी अन्दर 
नहीं है, उसका ह्वाता आत्मा स्व॒रूप 
से ही है | ऐसे व्रिकार चतन्य- 
स्वरूप की श्रद्धा प्रें-प्रतीति प्रं- 
विश्वास में रागादि की घम्मीपता 
अयवा दुराब से घर्म या अब 
बहीं है। रागादि है उसे भी ज्ञान 
जानता है, ओर शगादि दूर दरें 
उसे भी ज्ञान बानता है; क्षान 
उसका फर्ता या हतों नहों है, जोर 
वास्तव पं परमाथ से ते! ज्ञान 
रागादि के ज्ञाबधा भी नहीं है, 
क्यैंकि यदि वाध्वव में रागाईदि के 
खाने तो वह राग में तन्म्य 
हजाये | 
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में अपना श्वाता हूँ, ऐसी श्रद्धा 
में बतमान पर्याय जरेकाकिक चैत- 
स्यस्वधाव का आादर करती है, 
प्रकािकस्वभाव के आशभ्रय से बह 
जानता ही है, उसमें उसे पृण्य- 
पाप की सद्दायता नहीं हे, वैसे ही 
पुण्य-पाप से विध्न भी नहीं है; 
प्रैद्माल्िकस्वभाव का आश्रय करके 
ज्ञान ज्ञानता है; उसके पर्याय में 
पुण्य-पाप हो तो विरोध नहीं है 
ओर पुण्य-पाप दूर हो ते सद्दा- 
थता नहों है, मात्र स्वभावहष्टि 
है। मात्र स्वभावष्ष्टिः रखकर 
पुण्य-पाप हो उसे, अथवा पुछ्य- 
पाप दूर हो उसे ज्ञानी जानते हो 
हैं; उसका जानने पर भी ह्वान 
प्रवम्वभाव का आश्रय नहीं छोड़ता। 

पर्याय. एकंस्मय परय॑त की 
है, उपन्‍्नध्य सी है। श्रिकाहू 
चेनम्पस्वभाव ध्रुव है । झ्वान 
एकसमय की पर्याय का आश्रय 
करके नहीं जानता किक्तु 'त्रिकार 
का आश्रय करके जानता है। जहें। 
वर्तमान में प्रवरवामान दृष्टि ब्रेका- 
छिकू स्वभाव का आश्रय लेती है 
वहा पर में समीप या दूरवर्ती किसे 
क॒ष्दा जाये ! दृष्टि स्वभावोन्मुख 
हुई बहें। पुण्य-पाप के स्लाथ मो 
कुछ संबंध नहीं है। क्येंदि हांष्ट 
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ने ते श्रेषश्ञलिकि वस्तु का आश्रय 
हिया है जोर त्रेकालिक वस्तु में 
पृण्य-पाप नहीं हैँ। अपने नित्य 
प्रकाशक स्वभाव की दृष्टि हुई बहां 
निकह के या दूर के पुण्य-प पके 
म,.थ कुछ सबंध नहीं है, उसे 
आत्मा ज्ञानता हे वह मी व्यव्टार 
है। ऐसी भक्रद्धा-प्रतीलपू "क 
अरकाहिक चैतन्य की ओर के अल 
में आत्मा अपने स्वरूप से ही प्र &- 
शित होता है | ऐसा वस्तुम्वभाव 
पर के द्वाख उत्मन्न नहीं किया जा 
सहता और वह स्वभाव पर में कुछ 
नहों करता । 


पूर्णम्बभाव की प्रतीस में 
सम्पूर्ण चेतन्य प्रकाशिप्त है।ता है, 
चतन्य अपने स्वरूप से ही प्रकाशित 
है।ता है उसे परिवर्तित करने में 
काई समथ नहीं है । ब्रेकाडिक 
भ्वमावब की प्रतीत होने पर भी 
अवस्था में जे! अल्प गागादि हे 
ते। उसे भी अषने चेतन्यम्वरूप से 
जानता ही है। जे राग हुआ है 
वह डिन्‍्हीं शुभ या अशुभ परपरार्थों 
के वारण नहीं हुआ, अवस्था हो 
नि लूता से हुआ है, वह निब लता 
एकसमय पर्यत की है, क्रेइालिऋ 
स्भाव में नहों है-इसप्रकार मात्र 
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त्ेधालिक स्वभाव के आभ्रय से ही 
काय हाता रहता है । 

केई कहे कि एनी प्रतोतिका 
पालन द्वाना कठिय है, ते तह इस 
बात के नहीं समझा है। पएऋ- 
समय में पूण स्वनात्र हैँ ठसीका 
आदर है छोर अपृर्णत का था 
विरझार का आदर नर. हे; विकऋ'र 
है।ता है पस्चकी गॉणिता तथा बिद्र 
से म्वभाव की अधा ता रखकर 
स्रभाव के अश्रय से श्रद्धान्न्लान 
हुए ओर अज्ञान दूर हुआ-बद़ी 
प्रतीत का पालन है । जिसे एसी 
प्रतोति हुई उम्र ।लिखमय म्उभात 
की अंधरूता हैं ओर गागदि की 
गोणता है-वही अतीति का आच- 
रण हू । 

दइतम न में प्रवाम्नान अवसम्थर 
पृण की प्रतीति और आश्रय करे 
वह धर्मा हैं ब्रकाडिक एफरूप 
डतत्यस्कभावक्रत है. और विकार 
रूप नहीं हु-इसप्रकार त्रिकाल्ल रा 
ब्िद्घास न करे और क्षणकर का 
बिकवास करें ते उस जाट के धर्म 
हृष्टि नहीं हे।ती । 

आत्मा अपने भवरूप से ही 


ज्ञानता है, रागादि से नहीं ज्ञानता; 
इसीप्रकार अपने स्वरूप से चयन 
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है।कर मात्र रागादि के. जाने बेसा 
भी आत्मा रा स्वभाव नहीं है । 
अपने सख्त का ज्ञान रखकर 
गंगादि कहा सी जानत्ग है कषर्थात्‌ 
रागादि के जानने से भी स्वभात्र 
की श्घिक्रता गहती है-यह सम्ट- 
र्ञान है। भज्ञानी जीव विकाली 
पदार्थ के अम्पहय काके क्षणिह्र 
पदार्थ का स्पर्श करते हैं, ब्रिकाली 
का विववास छेडकर क्षणक का 
विद्वाभ करते हैं-येह अवम' है। 
और ज्ञानी एक्समय जितने क्षणिक 
भाव का अपइयो के के तथा जिक्ा- 
ली ख़तब का राशा करके उसके 
झाक्रय गे -पग हे। प्रकादित करते 
हैँ ! ब्रेकालिक द्रत्य के 'वश्वास 
से भ्रणिक्क के गौण करते हैं । 
लेकडगयहार में भो कंदा भाताः है 
फि- बिद्वास से नाक तरती है! 
रह ते बोह्य की बात हैं, किन्‍्त 
के जक लिक म्व* व के 
विदवव 'स से लोका तस्ती है, तैरछा- 
लिंक स्वभाव के विश्वास से पर्याय 
पूर्ण हैकर संसार-समुद्र से पार 
द्वाकर मुक्त देते हैं 

त्रिकाल ज्ञाताख्भाव है; ऐसे 
स्वभाव की श्रद्धा हैने से पर्याय में 
रग की मन्दता ते द्वे।ती द्वी है, 
किन्तु शाग की मनन्‍्दता हेती है 


छआत्सा 
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बढ़ रही! स्थापित नहीं करना है, 
कर्णेंदि वह क्षणिक पर्याय है, उसके 
आधार से आत्मा नहीं जाजता । 
जिकाछ के आधार से रागादि फ्री 
मन्दता के जानता है | शरीर की 
क्रिया है| या रागांदि हे-उन्हें 
आनने से चैतन्य के प्रकाश में अन्तर 
नहीं प्ड़ता, (क्योंक्रि ब्लान सेव 
अपने स्वभाव से हो प्रकाशमान है) 
किन्तु जन रागादि के ज्ञानने से 
जींव ऐपछा माने कि यह रामादि 
में करता हूँ' ते बस मान्यता से 
घेसन्यप्रकाश हो श्रद्धा नद्दी रहती। 


स्म्पू. आत्म के। माने ता 
धर्मा हैे।. या अ्रणिरु विकार जिवला 
ही आत्मा का मानने से घर्मा है।ता! 
है? याद क्षणिऋ के हो मानेगा ते। 
उसके आजय से धर्म नहीं द्वागा। 
मैं' ब्रकालछिक चैतन्य हूँ, क्षणिक 
नहीं-ऐसी प्रतीति से चत्रिकाल के 
आधार से घर हैाता है । यह 
क्षणिक रागाहदि हो हूँ और त्रिझ्ाली 
नहीं -एसी क्षणक की प्रतीति सो 
अधर्म' है | आत्मा पर का कुछ 
नहीं करता, ओर म्वभाव का आभ्रय 
छेडं कर पर के जाते तेखा भी आ- 
त्मा का स्वभाव नहीं है। पूर्ण- 
स्वभाव के ज्ञानना सौ परम्था है 
ओर पूर्णस्वथभाव के ज्ञानसद्दित 
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राग के जानना सो व्यवहार है, 
राग दूर द्वा-उसे जानना भी व्य- 
बहार है | राग के आत्मा दूर करता 
है-यहू भी व्यवहार हे। राग है।, 
राग दूर हा ओर राग के बाने- 
यह तीनों व्यवहार है । 

आत्मा अपने स्वभाव से ही 
ज्ञानता है, ओर जझ्ेयपदा्थ' शनके 
झपने स्थभाव से ही विचित्र परि- 
ण॒र्ति प्राप्त करते हैं। “अपने स्व- 
रूप से ही ज्ञाता-एसे आत्मा के, 
वरतुस्वभाव से हो विचित्र परिणति 
के प्राप्त देनेवाले अच्छे या बुरे 
शब्दादि बाह्य पदार्थ ऋिचित विक्रिया 
उत्पन्न नहीं करते |?” प्रत्येक रअऋण 
स्वत प्र स्वभाव से जिचित्र परिणात 
प्राप्त करता है, ज्ञान पसमें कुछ 
नहीं करता ओर उन विचित्र परि- 
णति वाढ़े पवार्थों के जानने से 
कही वे पदार्थ ज्ञान में विकार 
नहों करते। क्येंकि क्वान पदाथो 
के कारण बढ़ीं आनता न्‍्तु अपने 
स्वरूप से हो आनता हैं । 


एक केवर्छी भ्रगवान निरूट 
बिचर रहे है| ओर दूसरे केवर्ला 
दुर हैं, एक सात-मुनिराज के 
पाख आधा का परिणमन द्वाता हैा। 
कि 'प्रस्येक आत्मा परिंपूर्णा परमे- 
भर है! ओर दूसरे संत-मुचि सोन 
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हैं।, एक श्ञानी-धर्मात्मा आत्मा के 
सत्यस्त्रूप की स्थापना ररते हों 
आर दूसरे अ्रक्ञानी जीव “आत्मा 
एकान्त क्षणिक है?-इसप्रकार मदन 
कसत्य की स्थापना करते द्वो-ऐसी 
विचित्र परिणतियां हे।ती हैँ वे वस्तु - 
स्वभाव से हो देती हैँ; समस्द 
पदार्था स्वत अरूप से अपने-अपने 
स्वभाव से हो परिणति के प्राप्त 
देते हैं, उन सभी सुन्दर या कुरूप 
पदार्थों के! जीव अपने ज्लामप्रक झा 
से जानता है, :रकझतु वे पदार्थ 
ज्ञान में विक्रिया महीं करते। छोर 
झह्ञान अपने स्वरूप से ही जानता 
है. इससे उसमें भी विकिया-त्रिकार 
नहीं हाठा ! विचित्र परिणति हैा।- 
ऐसा वस्तु का स्वभाव ही है। द्र्य 
की स्थिति एकरूप दे, डिन्तु पर्याय 
मैंले। विचित्रता ही दाती हे। 
ज्ञान के कारण पदाथों" में विचित्र 
परिणति नहीं हेातों किन्तु बहू 
पदार्थों का उसकाछक का उक्ष आ- 
वस्था का वैसा स्वभाव ही दें। 
ओर पदायो' में विधित्र परिणति 
है।तो हे-उसे क्षान चसके कारण 
से जानता है-एंसा भी नहीं है | 
ज्ञान अपने स्वभाव के आश्रय से, 
अण्ने स्वकप से उसे आनता है। 
ऐसी स्पष्ट यात है, तथापि अश्ञानी- 
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भरत ऐसा आनते हैं कि दिमिस 
से दाता है। 0 

.. इस हारीर के टुकड़े होजाये 
या स्यावत्‌ रहे-वह उसके स्वभाव 
हे ही है। शरीर के टुकड़े हों बहू 
परसाणुओ की विचित्र परिणत 
है, बामनेवाढ़े जीव के देंप के 
कारण था तलवार के कारण शरीर 
नहीं कूटा है; उसीमकार तलवार 
की क्रिया तलवार की विचित्न परि- 
णवि से हुई दै. किसी .ने द्वेष 
किया उसके कारण तलबार की 
क्रिया नहीं हुई है | समम्त पदार्था 
अपने स्वभाव से विचित्र परिणति 
वाले हैं, ज्ञान अपने स्वभाव में 
रहकर रन्‍्हें जानता है। विबिद्र 
परिणति के जानने के कारण राग- 
ट्वेंष नहों दे।ते |. ऐसे अपने श्लाता- 
ख्भाव की श्रद्धा हुई वहां राग-ठ्वेष 
का भी परणपदार्थों की भाति 
ह्वाता है। 
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यहाँ - पंदायों में शुभ और 
अश्भुभ-ऐसे वे! भेद दिये हैं। में 
जिसप्रकार छेग मानतें हैं उसी 
भ्पेक्षा से हैं; वास्तव में पदाथा 
झुभ यथा अशुभ नहीं है। केवलक्कान 
फर्याय सो झुभ उ्सीप्कार केथडी 
का आत्मा और धनहे गुण भो 
शुभ हैं और क्षज्ञानी जीव तथा 
उनके गुण अशुभ . दँ-ऐखला 
कट्दा जाता है, डिन्तु ' आंत्मा का 
स्ेतम्यस्वभाब ते। देने का जाता 
है, पेंतस्यस्वभाव को कीई झुम यो 
अशुभ नहीं है. पेशम्यस्थभाव स्वत: 
अपने लिये शुद्ध ॒क्षीनानन्दस्वरूपी 
है, याह्य के फिन्हों भी शुभ गयां 
जशुभ॒ पदार्थों से चेतन्य की 
शुद्धता में कुछ भी अन्तर नहीं 
पड़ता ।झुभ अशुभ पदाथों' के 
जानने के कारण म्रग-देष नहीं 
होता । पऐल्े अपने ज्ानस्वभाव की 
श्रद्धाझ्ञाम करना से घर््म है। # 


मोह को क्षय करने का. उपाय 
गिरांक से आगे] 


आचार्ग्रदेव नात्ति से कथन 
करते हैं । मेद्व का क्रम दिया 
से। नासश्ति और यथार्थ थात्मस्व- 
रूप के प्राप्त किया से शभ्रस्ति। 


उसके बाद राग-ड्रेप के छोड़ज़ा से। 
नाग्ति और ्रंद्धात्मा ड़ो श्राप्विस्ले। 
अस्ति | जे! शुद्धात्मा के झाज़ा, 
इस्रओर जितती इन्सुंखता हुई 
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शतता लाभ है, जितना पराश्रय- 
भाव दे। उतना शुद्धोगयेग छुटता 
है। सम्प्रकूआत्मतत्व की प्राप्ति 
ओर मिथ्यात्व का नाश करने छे 
पदचातू शुद्भात्मम्वरूप में एकाग्र- 
तरूप जे। शुद्धभाव है बही शुद्धात्मा 
का तत्त्व है, जितने पुण्य-पाप के 
भाव देते हैं वे शुद्धात्मा का तत्व 
नहीं हैं; वे ते आत्मा के गुद्धोंप- 
येग के! छटने वाले हैं । पुण्य पाप- 
रहित आत्मतत्व के प्राप्त करके 
यदि शुभ ओर अशुभ उपयेग के 
छोड़ देता है ते बह जीब शुद्धात्मा 
के प्राप्त करता है | दर्शालमेह का 
नाश करके सम्पूर्ण आत्मा प्राप्त 
किया है किन्तु अभी पर्याय में पूर्ण 
शुद्धता प्रगट नहीं हुई है । पूर्ण शुद्ध- 
दशा ते राग द्वेष के नाश हैेने 
से द्वाती हे। जा पृ्ण शुद्धदशा 
प्रगट है। उसे यहापर शुद्धात्मतत्व 
का अनुभव कहा है । अपूर्ण दशा में 
कुछ अशा में रागादि अशुद्धभावों 
का भी अनुभव होता है, इस 
अपेक्षा से वहां शुद्धात्मतत्व का 
अनुभव नहीं हे-एंसा कहा है। 
सम्यम्दर्शन द्वाते ही सम्पूर्ण शुद्ध- 
आस्मग्वभाव ते प्राप्त दवागया है, 
किन्तु जद्वांतक जीव राग द्वेंष के 
न छोड़ वहांतक द्रढए-गुण-पर्याय 
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से शुद्वआत्मा का अनुभव नहीं 
हता। मूल में ते आवचार्यदेव ने 
अश्ति से ही बात को है कि यदि 
जीव राग-्वप के छोड़ता है ते 
शुद्धात्मा के प्राप्त द्वात। है अथौत्‌ 
जिन्देनि अपने सम्यक्‌-आत्मस्वरूप 
का प्राप्त किया है ऐसे जीत 
राग-द्वेष का छोड़ते ही हैं ओर 
शुद्धात्मा के प्राप्त करते ही हैं । 


टीका 
“इस 7कार जो उपाय का स्व- 
रूप वर्गित किया है उस उपाय 
द्वारा मेह को दूर करके सम्यक्‌- 
श्ात्मतत्त्र को प्राप्त करके भी, यदि 
जीव राग-दढ्वेष को निर्मेनन करता हे 
तो शुद्धआत्मा का अनुभव करता 


ह्ठै 7! 


प्रथम सम्यग्दशन पदचातु 
सम्यग्चारित्र 

प्रथम ८०वी' गाथा में दर्श न- 
मे.हके नाझ का उपाय बतलछाकर 
अब चारित्रमेह फे नाश का उपाय 
बतलाते हैं । पहले मिथ्यात्व का 
नाश करने के पश्चात्‌ द्वी चागित्र 
मेह् का नाश दाता है, इसलिये 
पहले दर्शानमेह के क्षुयका उपाय 
बताने के पश्चातु चारित्रमेह के 
नाश का उपाय बतहछाते हैं। 
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पमिथ्यात्थ का नाश करके सम्यकू- 
आत्मतत्व की श्रद्धा प्रगट ऋरके 
भी, यदि पर्याय में से शुद्धोपये'ग 
द्वारा, रागद्वेब के छोड़ता है तभी 
जीव मुक्ति को प्राप्त करता है। 
राग-देंष में एकता मानने से धर्मा 
नहीं हेःता ओर स्वभात्र में एम्ता 
करने से धर्मा हैता है-इसप्रकार 
सम्यक्॒श्द्धा करके भी जीव अपने 
उपयेग के म्बद्र्य में ही लीन 
करता है तभी वह शुद्ध आत्मा के 
अनुभव को प्राप्त द्वाता है । 


जब शुद्रोपयाग करता हे तथ 
शुद्रान्मा का अनुभव हेता है 


ख्यत शुद्धात्मा का अनुभव 
ते चौथे गुणम्थान या खम्यर्द्श न 
दाने से द्वी है।ता हे, किन्तु वर्हा 
अभो सम्पूर्ण रागद्वेष दूर नहीं 
हगया है इससे, रागका अपना स्व- 
रूप नहीं मानने पर भी जितने 
राग-द्वेषादि अशुभभाव हेते हैं उतना 
अशुद्धता का भी अनुभव द्वाता हें; 
इसलिये बहा मात्र गुद्धात्मा का 
ही अनुभव नहीं हे | किन्तु जब 
जीब सम्पूर्ण रागद्वेंष के! दूर करके 
शुद्धोपयेग प्रमट करता है तब 
द्रव्य-गुण-पर्णय से सम्पूर्ण शुद्ध 
आत्मा का द्वी अनुभव देता है,- 
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इसोका यहां शुद्धात्क का अनुभव 
कहा है । पहले अरिदृृत के द्रव्य- 
गुण-पर्या4 का स्वरूप जानकर 
उसी+अकार अपने आत्मा को श्रद्धा 
की थी ओर अब अपना आत्मा 
साक्षात्‌ वैधा द्वी द्वोगया। जेसे 
अरिहत के द्रव्य-गुण पर्याय हें 
बैंसे हा अपने द्रव्य-गुण-पर्योय 
है।गये । 


शुभ उपयेग चेतन्य के 
छूटनेवाला है 


अग्दिित समान पवित्र अपने 
आत्मा की श्रद्धा हैने के पश्चात्‌ 
भी, रागद्वेष दूर करे तब शुद्वात्मा 
का अनुभव द्वेता है। में चतन्य- 
स्वरूप हू, राग-ठ्ेष मेरा स्वरूप 
नहीं है-ऐसी प्रतीति करने पर भी 
यदि जीव फिर से शुभ या अशुभ 
भावों में युक्त हे। ते वह प्रमाद 
है; शुभभाव भी प्रमाद है। सम्यर- 
दर्शन पूत्र॑क मुनिदक्ञा में जले 
पंचमहात्रत को वृत्ति द्वेती है वह 
भी प्रमाद ही है, उस प्रमादतत्र 
के आधीन द्वाने से शुद्रात्मतत्व के 
स्वरूप के वेदनरूप चेतन्यचिन्ता- 
मणि की चोरी द्वाजाती हे। इप- 
लिये श्ुभभाव, चेतन्यचिन्तामणि के 
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चार हैं। तब फिर अशुभ वृत्तियों 
की ते बात ही क्या करना है ? 
आचायदेव के वन'मान काल में 
मुनिदशा ते प्रवत'मान है. परन्तु 
जिसले केव्रलक्लान प्रगट हो वैसा 
शुद्धोप.्येग नहीं है ओर अल्प 
शुभेषयेग रह जाता है, उसका 
अस्वीकार करके वे आचार्य सम्पूर्ण 
शुद्धोपयेणग की भावजा करते हैं। 
मुनिदशा में जे। झुभवृत्ति उठती है 
वह प्रमाद है-राग है- चेर है- 
शुद्धोप.येग के लूटती है । उस 
शुभ के दूर करके जब शुद्बोप्येग 
प्रगट करता है तभी मोद्द का 
सम्पूर्ण क्षय द्वाकर पूर्णादशा प्रगट 
हैती है। प्रथभ सम्यरशंन के 
स्थापित करने के पहचान को यह 
बात है । 


झुभउपप्राग से जीव खेद 
पाता है 


प्रथम ते आच य॑देव ने अग्ति 
से बात की है कि-सम्यक्‌ आत्म- 
तत्व का प्राप्त करके जे। जीव राग- 
हंष के निर्मूल करता है बद्द जीव 
झुद्आत्मा का अनुभव करता है। 
परन्तु (अब नाम्ति से बात करते 
हैं) यदि जीव पुनः पुनः उच्धका 
अनुसरण करता है रागद्वेपरूप परि- 
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णमित द्वाता है, ते प्रमादआधो- 
नता है कारण शुद्व-मतत्व के अनु- 
भवरूप चेतन्यविन्तामणि की चोरी 
हैाजाने से अतर'ग में खेद का 
प्रप्न द्वाता है । 


सम्यग्दर्शन प्रगट दैने के 
पह्चात्‌ शुभवृद्द न्‍ठती हे किन्जु 
व क्रेवलज्ञान का कारण नहीं है। 
शुभवृत्ति तो केवछज्ञान के रेकने 
वाली है, जीव के खेद देने व.ली 
है । अरे ! ठुद्धात्मा की श्रद्धा-ज्ञान 
देकर स्तरूपसत्थिरता प्रगट देने 
पर भी यांद जीव पुनः पुनः शुभ- 
वृत्ति का अनुखरण करे ते शुद्ात्मा 
के अनुभवरूप चिन्तामणि को चोरी 
हेा।जाती हे, ओर इम्से अन्तर में 
पुनः खेद-खिनन होता है। 
एम्सात्र शुद्ध उपयेग ही जीत्र को 
सुखदायक है, शुभउपयेग दुख 
है | छट्टे गुणम्थान में शुभविकल्प 
उठते हैं वह दुःख है, खेदकाग्क 
है। अहा! निबिकलरप शुद्ध उपयेग 
दशा रुझती है और झुभाशुभ उप- 
योग में लीवता होली है बड़ खेद 
है, उससे निरवि'कल्प गुद्धात्म रम- 


णना की चोरी द्वाजाती है । 
[भपृण ] 


आत्मधमे 
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वर्ष पॉचवा, अछू चौथा 


लाठी शहर में श्री पंचकल्याणक प्रतिष्ठा महोत्सव 


वर्तमान में सोराष्ट्र देश में 
श्री जिनेन्द्रशासन की प्रभावना का 
महान सुअवसर प्रवर्त मान है । 
पूज्य श्री कानजीसर्वामी अपनी 
भगवती वाणी द्वारा उपदेश देकर 
सोराष्ट्र में श्र॒तग'गा के प्रवाहित 
कर रहे हैं, ओर अपना गहरा 
आध्यात्मिक ज्ञान भव्य जीवों के 
दे रहे हैं; अतएब आन सोराष्ट् 
में जगह-जगह तत्वचर्चा चल रही 
है, ओर अनेक पात्र जीव यथार्थ 
तत्वज्ञान के। समझ रहे हैं । ज्यें- 
ज्यों छेग सच्चे तत्वज्ञान के प्राप्त 
कर रहे हैँ वेसे ही बसे श्री बीत- 
राग शाखन के, देव-गुरू-शासत्र के 
प्रति उन्हें बहुमान ओर भक्ति जागृत 
हारही है ओर दिन-प्रतिदिन 
देव-गुरु-शखख्र की प्रभावना में इद्धि 
द्वारदी है। इसके फलम्वरूप सोराष्टर 
में अनेक स्थानों पर श्री बीत- 
रागी जिनबिम्बें की स्थापना हुई 
है और द्वेती जारही है; उसीप्रकार 
गुरुमक्ति ओर शास््प्रचार में भी 


वृद्धि द्वारही है। इसप्रकार सोराष्ट्‌ 
में श्री जिनेन्द्र शासन का जयनाद 
गूज रहा है। 

ज्येष्ठ शुक्ढठा ५ (श्रतप चमी) 
के मंगल दिवस के छाठी शहर में 
भगवान श्री सीम'धरादि जिनदेको' की 
वीतरागी प्रतिमाओं का प॑च रल्याण ऋ 
प्रतिष्ठा-भद्दात्सव था । इस्र मद्दा- 
संगर प्रसंग पर पृज्य श्री कानजी 
स्वामी लाठी शहर में पघारे थे । 
ज्येष्ठ ऋष्णा ११ से प्रतिष्ठा विधि 
प्रारम्भ हुई थी। प्रातःकाछ श्री मद्दा- 
बीर स्वामी की मंडप में स्थापना 
हुईं ओर श्री खमवशरण मडल्वि- 
धान प्रारम्म हुआ, एबं खवालाख 
जाप का भी प्रारम्म हुआ । ऋरृष्णा 
१२ ओर १३ कै दिन समवशरण- 
मण्डल विधान है।ता रहा | इसीबी च 
१३ के दिन, छाठी के भाईभी छगनभाई 
ओर भववानभाई ने अपनी-अपनी 
धर्म पत्नियों स्द्दित पूज्य स्वामी जी 
के पास आजीवन ब्रद्मचर्य प्रतिज्ञा 
ग्रहण की थी। रात्रि के भक्ति -भावना 
हुई थी । 
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ज्येष्ठ कृष्णा १४७ के दिन 
प्रात-काछ मृत्तिकानयनविधि हुई थी | 
व्याख्यान के पश्चात्‌ हरिच दभाई ने 
अपनी घम पत्नी सहित त्रह्मचर्य' प्रतिज्ञा 
ग्रहण की, वेपहर में अकुरारापण 
विधि हुई थी। ऐसे विविध प्रसगों 
के निमित्त से वास्तव में ते भकत- 
जन श्री जिनेन्द्रदेब के पवित्र गुणें 
का स्मरण पूजन ओर बहुमान 
करते हैं । रात्रि में बालके। ने “चले।, 
दादा के दरधार में? इस विषय का 
बैशग्याभात सवाद क्रियाथा | 
भरत महारात्र के छेट्टी -छे'टी उम्र 
के बालक क्रीड़ा करने गये हैं, वहाँ 
तक्त्वचर्चा कर रहे हैं; इतने में 
सेनापति जयकुमार की दीक्षा के 
समाचार सुनकर वे सभी बालक 
वहीं वैराग्य को प्राप्त द्वाते हैँ ओर 
दीक्षा लेकर मुनि द्वाने के लिये बहँ 
से सीधे भगवान श्री अ।दिनाथ के 
समवशरण में अथातू “दादा के 
द्रबार में” चढे नाते हैं | ऐपा 
वैराग्यट्श्य संवाद में दिखाया 
गया था, इसके उपरान्त डाडिया 
रास के साथ भक्त्िति हुई थी। 

ज्येष्ठ कृष्ण ३० के दिन प्र/तः श्री 
समवशरण मडलशत्रिधान पूर्ण हुआ 
और श्री जिनेन्द्रदेव का अभिपेह् 
हुआ था| अभिषेक के जल भरने के 
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छिये जलयात्रा का जुल्म निल्‍ृलछा 
था, तथा ध्वजद ड़, कछजश ओर बेदी 
शुद्धि हुई थी । 


ज्येष्ठ शुक्ट्ा एकम से प'च- 
कल्याणक प्रारम्भ हुए थे। प्रतिष्ठा 
में सूछनायकू श्री सीमंधर भगवान 
थे और विधिनायक श्री शांतिनाथ 
प्रभु थे । एकम के दिन इन्द्रप्ति- 
ष्ठा हुईं, उसका जुलसख धूमधाम के 
साथ निक्र्या था। राज्रि के गर्भा- 
कल्याणक की पूर्तओ क्रिया का हृदय 
हुआ था; उसमें श्रो शांतिनाथ प्रभु 
के माता के गर्भा में आने से पूष 
छददमास तक रत्नावर्षा और देव- 
देवियों द्वारा माताकी सेवा भादि 
दृश्य हुए थे। न्येष्ठ शुक्ला २ के 
दिन प्रातःकाल गर्भकल्याणक का 
दृश्य हुआ था; उसमें माताजी के। 
१६ सर्रप्न आते हैं, दिग्कुमारी 
देवियां माताकी सेवा करती हैं, 
माता से तत्त्वसम्बन्धी इन पूछती 
हैं ओर माता जी उनके योग्य 
उत्तर देती है, तथा देव माता पिता 
के बच्र भेट देते है-आदि हृदय 
हुए थे। प्रतिष्ठाविधि कराने बाले 
प'॑. जी प्रसंगेचित विवेचन करझे 
प्रत्येक प्रसंग के। स्पष्ट रूपसे सम- 
झाते थे। 
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व्याख्यान के पश्यात्‌ छाडों 
के अग्र गण्य शेठ श्री छा॒जीभाई, 
तलकचंद्‌ भाई, मगनभाई ओर 
जमनादास भाई इन चार्गो भाई यॉने 
अपनी धर्मपत्मियों सहित ब्रह्मचर्या 
प्रतिन्ञा ग्रहण की थी । ब्रह्म चर्य 
विधि के पश्चात्‌ श्री तठकच'द्‌ भाई ने 
एक प्रसंगेाचित काव्य द्वारा अपनी 
भकतिभावना व्यक्त की थी। 
रात्रि के बालकों -का खवाद 
थबके दादा के द्रबार! फिर से 
हुआ था। 


जन्मकल्याणक महे|त्सव 


ज्येष्ठ शुक्छा ३ के दिन प्रातः 
६॥ से ९॥ तक जन्मधह्त्याणक 
मद्दात्सव हुआ था। यह प्रख॑ग 
अत्यन्त उत्साह ओर भव्यरीति से 
मनाया गया था। प्रातः श्री अचिरा 
माता की कूख से भगवान क्री 
शांतिनाथ का जनम हौेता है, 
देवियां भगवान के जन्म की बधाई 
देती है' ओर चारों ओर मगल- 
नाद गूज़ उठता है। प्रभुजन्म के 
उत्साह में देवांगनाओ नृत्य करती 
है । इन्द्र-इन्द्राणी जन्मेत्सव करने 
आते है ओर बाछ भग्व न शांति- 
कुमार के। मेरु परत पर छेजाते 
है । जन्म्राभिप्रेह करने के डिये 


 रैए३ । 


भगवान का मेरु पर्वत पर छेज़ाने 
का हृदय अपूर्व था । पू. भी कानजी 
स्वामी, इन्द्रध्वज, चांदी फे रथ में 
श्री समयसारजी, ओर भक्ति से 
प्रफुल्लित मुमुक्षुसंघ के बीच हाथी 
पर बालप्रभुजी विराजमान थे। 
चारों ओर इन्द्र-इन्द्राणियां भक्ति 
कर रहे थे। “अमरविलास! में 
मेरुपब॑त की रचना की गई थी। 
वहां पहु चने पर मेरुपत्रेत के। तीन प्रद- 
क्षिणाएँ दीों। इस समय जयजयकार ध्वनि 
से वातावरण गूंज उठा था । परचातु 
भगवान के मेरुषव तपर विराजमान 
करके इन्द्रो' ने जन्माभिषेदर प्रारम्भ 
किया । क्षीरसमुद्र में से कछह भर- 
भरक्षर देव इन्द्रों के देते है ओर 
इन्द्र अभिषेक करते है. । इस समय 
अभिषेक करने के लिये उल्छश्चित 


अक्तसमूइहके। मेरुपत्रैत भी छोटा 
दैगया था! मेरु पर्बात पर विरा 
राजमान बात्ठ की दिव्यमुद्रा देखने 
से भक्तों के अतरमें ऐसा छगताथा 
कि-अहेा ! इस आत्माने जन्म 
पूर्ण कर लिये हैं; अब इस संसार 
में फिर से इसका जन्म नहीं द्वागा, 
यह एक अन्तिम जन्म था, इसे 
पूर्ण करके भगवान जन्मरहित 
दवगये हैं। अपूर्वा आत्मदर्शन के 
प्रताप से उनछे जन्म-म्रण का अन्त 


; १५४४ ; 


आगया; ऐसे भगबान की भवरद्दितता 
का यह मह्देत्सव मनाया जा रहा है। ” 
जन्माभिषेक के पश्चात्‌ इद्राणी ने 
भगवान के वस्राभूषण पहिनाये; 
ओर पइचात्‌ जन्माभिषेक्त की महान 
रथयात्रा वहां से नगर की ओर 
छोटी । गृह जानेपर इद्र ने “अबते 
मिले जगत के नाथ” ऐसी स्तुति 
सहित ताण्डवनृत्य किया था। 

दे।पहर के भगवान श्री शांति- 
नाथ का पालना झुलाने की क्रिया 
हुई । चाँदी के पालने में झूछते हुए 
भगवान के देखकर ऐसा लगता 
था कि “अ्रद्दा (इस बालक का 
आत्मा ज्ञानी है, यह बड़ा द्वाकर 
मुनि हेगा और आत्मा के आनन्द 
में झूठते-झूछते खसार से मुक्त 
हैगा। 

रात्रि के| युवराज्ञ श्री शांति- 
कुमार का राज्यामिषेक हुआ। विश्व- 
सेन मद्दाराज ने अपना राजमुकुट 
उतारकर भ्री शान्तिनाथ कुमार के 
पहिनाया । श्री शांतिनाथ भगवान 
कामदेव, चक्रतति', ओर तीर्थेकर 
इन तीन महान पदवियों के स्वामी 
थे । कुछ समय पइचात्‌ू भद्दाराज 
शांतिनाथ भगवान का राजररबार 
छगा | राजद्रबार का दृश्य अत्यन्त 
भज्य था। दरबार के मब्य में 
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चक्ररत्न सुशेभित द्वारहा था । देश- 
देश के राजा-मद्दाराजा भारहे थे 
ओर उत्तमेतत्तम वस्तुएँ छाकर भेट 
घरते थे। 

ज्येष्ठ शुस्छा ७ के दिन भग- 
वबान के बेराग्य का भोर दीक्षा- 
कल्याणक का दिन था। चक्रबति 
मद्दाराज़ा शान्तिनाथ प्रभु एकबार 
दर्पण में देखते हैं, वे उसमें 
अपने दे। रूप देखइर आश्चर्यचकित 
देते हैं और अन्तर्विचार करते 
हैं, बहा उनके जातरमरण ज्ञान 
हेता है, इससे वे एकदम 
बैराग्य के प्राप्त देते हैं. ओर दीक्षा 
की तेयारी करते हैँ। पैराग्य की 
खबर देते ही छोऋंतिक देव आकर 
प्रभु की स्तुवि करते हैं ओर उनहे 
बैराग्य की पुष्टि करते हैं हि: अद्दे। 
प्रभे | धन्य है आपकी पवित्र वैरा- 
ग्य भावना के, इन समस्त सर सार- 
भावों से विरक्त द्वोकर आत्मा के 
विदानन्द स्वरूपमें लीन होने के लिये 
आप जे। चितवन कर रहे हैं उसे 
हमारी अत्यन्त अनुमेदना है । 
छद्खण्ड के राजभाग के छे|डुकर 
आप भगवती जिनरीक्षा धारण करने 
की तेयारी कर रहे हैं, वह वास्तव 
मे' हमारा अद्दाभाग्य है ! प्रभे[ 
आप शीघ्र ही केवछल्लान प्र।प्त करे, 
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ओर अभ्रव्य जीवों के लिये मेक्ष 
का द्वार खाक | हे देव ! आप ते 
स्वयवुद्ध हे । आपके सम्बेधन 
करने वाले हम कोन ? आपके पवित्र 
चैंराग्य की ज्ञय दा ! 


पश्चात्‌ दीक्षा कल्याणक मनाने 
के लिये इन्द्र पालकी छठेकर जयजय- 
कार करते हुए आते हैं ओर बेरा- 
ग्य को साक्षात्‌ मूर्ति भगवान शांति- 
नाथ प्रभु दीक्षा लेने के लिये तपे।- 
बन में जारहे हैं, उनके पीछे-पीछे 
बेराग्यभावना में मप्न भकसमूह चल 
रददे हैं । इससमय दीक्षाकल्याणक का 
स्तवन पढ़ा ज्ञारहा थाः-- 


“बदों-बर्दों परमत्रिरागी, 
त्यागी जिनने रे,.... 
थाये जिन दीगम्बर, 
मुद्राधारी देव । 
शांतिनाथ प्रभुजो, 
तपेबनमां संचरे रे...” 


भगवांन को दीक्षा का यह 
दृश्य अत्यन्त रमणीक ओर भावना 
से भरा हुआ था। वन में जाकर 
प्रभु श्री एक वृक्ष के नीचे विराज- 
मान हुए । भव्यजन एकटक प्रभु 
की भोर देख रहे थे। भगवान ने 
वल्लाभूषण उतारकर नग्न दिगिम्बर 
दा धारण की ओर परचात श्रो 


४ १५४ 


कानजी स्वामी ने भगवान का केश- 
केंच किया | भगवान की दीक्षा के 
खमय का टृइय बेराग्यप्रेरक था। 
उस्रसमय का प्राकृतिक बाताव- 
रण भी इस्र महान वेराग्य प्रसंग 
के दीप्त कऋर रहा था- मानें 
भगवान के वेराग्य का दृश्य देख- 
कर सम्पूर्ण आकाश वेराग्य से 
ओतप्रोत दे गया हे और भगवान 
के ऊपर गषेादक छिड्क रहा दे।। 
दिगबर मुनि देने के पदचात्‌ प्रभु 
श्री आत्मध्यान मे' छीन हुए और 
तुरन्त ही मनःपर्यय ज्ञान प्रंगट 
हुआ, पश्चात्‌ वे मुनिराज बन 
में विहार कर गये। 


भगवान को दीक्षाविधि पूर्ण 
हैने के पश्चात्‌ बन में ही पूज्य 
स्व्रामी जी ने दीक्षाकल्याणहु से 
सम्बंधित एक अपूर्व व्याख्यान 
दिया था, इस व्याख्यान मे वेराग्य- 
भावना की ते झड़ी ही छग रही थी। 
पूज्य स्वामी जी वैराग्य को सस्ती 
में झूम रहे थे जोर अन्तर का 
घेराग्य प्रवाह बाणी द्वारा बाहर 
निकाल रहे थे... श्रोताजन इस 
वेराग्यप्रवाद में डूब रहे थे । 


व्याख्यान फे पश्चात्‌ बहीं 
तपेबन में सेठ श्री त्रिभावनभाई, 
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कानजीभाई ओर मूलजीभाई-इन 
तीनों ने अपनी-अपनी धर्म पत्नियों 
सद्दित ब्रह्मचय॑ प्रतिज्ञा अंगीक्ार 
करके इस प्रस ग के दीप्त कियाथा | 

इसप्रकार भगवांन का दीक्षा- 
कल्याणकु मनाकर, “अद्दा ! जिस 
पथपर भगवान शातिनाथ बिचरे 
उस पथपर हम भी विचरण करे 
ऐसा अपूर्व अवसर हमें कब 
प्राप्त द्वागा ? इत्यादि प्रकार से भावना 
करते हुए भक्तजन नगर की ओर 
छोटे, उस समय पालको में मात्र 
भगवान के केश थे, उन केशें के 
क्षी्समुद्र में छे ड़ दिया गया। 

देपहर के। १० बजे के बाद 
श्री शांतिनाथ मुनिराज आद्दार छेने 
नगर में पधारे; आहारदान 
का शुभप्रसंग भाई श्री ब्रजलाल 
फूछच द्‌ भायाणी के गृह हुआ 
था। भक्तत्रनों का उल्हास अपूर्वा 
था। जैसे साक्षात्‌ तीथं*%र भगवान 
जिच ते हैं वहां गधे।दक को चृष्टि 
हैती है, उसीप्रश्रार यहां भी जब 
भगवान आहार के छिये पधारे तब 
आकाश में से संदम द प्राकृतिक 
गधेदक की वृष्टि हारही थी। 

अकन्यास विधि 

देपहर के १॥ बजे श्री जिन 

प्रतिमओ पर अकृन्यास विधि 
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करने के लिये श्री कानजी स्वामी 
पधारे । उन्होंने महां पविन्न जिन- 
प्रतिमाओं पर पविन्न भवां और 
पत्रित्र हस्तां से अकन्यास विधि हो। 
प्रतिष्शविधान में इस जिधि का 
बड़ा महत्व हैं, इसके पश्चात्‌ दी 
प्रतिमा जी पूज्य हाती हैँ। इस 
पवित्र प्रसंग के। भक्तजनों ने अन्‍्यन्त 
उत्साह ओर मंगलजयनाद से 
शेमित किया था; तत्पश्चात्‌ समस्त 
प्रतिमाओं पर नेत्रोन्मीडन विधि 
भी पृज्य स्वामीजी ने की थी। 


केवलज्ञान कल्याणक महोत्सव 


देपहर के! ३ बच्चे भगवान 
का केवलज्ञानकल्याणक हुआ था। 
भगवान श्री शान्तिनाथ मुनि आात्म- 
ध्यान में मम्न थे; शुक्लछष्यान की 
श्रणी में पहुंचते द्वी उन्हे' केवल- 
ज्ञान प्रगट हुआ; उश्ली समय देवों 
ने आ्राकर प्रभु की स्तुति की ओर सम- 
बशरण की रचना की | रचता का दृश्य 
अत्यन्त भव्य था | समवशरण के सध्य 
में भगवान विराजमान थे, उनके आगे 
धर्मांचक्र चमक रहा था। राज्य- 
चक्रवर्तापने के त्यागहर भगवान 
धर्मांचक्री हुए; बारह सभाएं छरगीं 
ओर भगवान ने दिव्यध्वनि द्वारा 
घधर्मका उपदेश छ्िया। इस प्रसंग 
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पर भगवान की दिव्यध्वनि का 
साररूप अद्भुत प्रवचन श्री कानजी 
स्वासी ने किया था। रात्रि के सम- 
बशरण स्थित भगवान की स्तुति हुई 
थी और पूज्यस्वामीजी का रिकार्डिंग 
हुआ व्याख्यान सुनाया गया था। 

ज्येष्ठ शुक्ब ५ का दिन मंदिर 
मैं' भगवान की स्थापना ओर श्रुत- 
पंचभी का पबित्र रिव्स था। आज- 
दिन प्रातःकाल निर्बाण कल्याणऋु 
हुआ था। श्री शांतिनाथ भगवान 
सम्मेदशिखर से नित्रौण के। प्राप्त 
हुए हैं, इसलिये सम्मेरशिखर 
पर्बत की रखना की गई थी। 
परत पर भगवान येगनिरेधध दशा 
में बिराजसान थे, कुछ ही समय 
में भगवान निर्शाण के आ॥प्त हुए। 
जीवनमुक्त भगवान देहमुक्त द्वाकर 
अनन्त सिद्धों की बस्ती में जाकरविरा- 
जमान हुए | तुरन्त ही देवगण निर्वाण- 
कल्याणक मनाने के 'छये शआये 
ओर अग्निकुमार देवों ने मुकुट द्वारा 
अग्नि स्स्कार द्िया-हत्यादि दृश्य 
हुए थे। अग्नि-स स्कार के पश्चात्‌ 
शोष भस्स छेकर भक्तज्नन अपने 
मस्तक पर चढ़ाऋर भावना कर रहे 
थे कि हे प्रभे! आप. जिस पतवित्र- 
दशा के प्राप्त हुए वह पत्रिन्रदशा 
हमें भी प्राप्त हो” 
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इसप्रकार पंचकऋलयाणह पूर्णा 
हुए। है तीथ#र भगवान | आपके 
पंचऋल्याणकू हमारे आत्मा का 
कल्याण करे ! 

तत्पशचातू प्रतिष्ठित श्री सीम- 
घर भगवान आदि ब्लिनत्रिबो के 
श्री जिनमन्दिर में पधराया गया। 
इससमय भव्य स्वागत-यात्रा 
निकतब्ठी थी। जिससमय भगवान 
मन्दिर में पधार रहे थे उस समय 
का हृदय अदूभुत था, भक्तों के 
ऐसा घल्‍्लास था जैसे सक्षात श्री 
सीम धर प्रभु मद्दाजिदेह से विद्वर 
करके यहां मन्दिर में पधार रहे 
हां! छाठी के मुमुश्ष-मंडढ का 
उत्साह तो अपार था। भगवान 
मन्दिर में पधारे ओर पृज्य 
स्वामीजी ने पवित्र भावों से प्रभुजी 
का स्वागत करके भगवान के बेदी 
पर विराजमान किया | मन्दिर 
जय-जयकार से गूंज उठा था। 
पश्चात्‌ सीम घर भगवान की दादिनी 
भर मद्दावीर स्वामी ओर बायीं 
ओर श्री आदिनाथ भगवान की 
प्रतिमाओं की स्थापना हुई ।शातिनाथ 
भगवान ओर सिद्ध प्रतिमा जी की भी 
स्थापना हुईं। फिर भन्दिर जो के 
ऊपर ध्वजदंड ओर कलश चढ़ाये 
सये। इस समय भी आकाश 
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से पानी की कुछ-कुछ बूदे गिरकर 
मांगलिक सूचना दे रही थी। 
इसप्रकार लछाठों के मर्टिग्में महा- 
पत्रित्र देवाधिदेव भगवतों को स्थापना 
हुई छठी का जिनमन्दिर अत्यन्त 
शेभायमान है ओर उपमें प्रति- 
ष्ठित जिनबिम्बां की मुद्रा अत्यन्त 
भव्य तथा उपशम भाव मे निमग्न है | 

श्री जिनेन्द्र/तिष्ठा के परचातू 
जिनमदिर के पास निर्मित स्वध्याय- 
मन्दिर में पविन्न श्षतमूति श्री 
समयसार जी की प्रतिष्ठा हुई 
ओर श्रतपचमी का पविन्न दिन 
हैाने से समयसारजी की पूजा की 
गई; इस्समय पूज्य स्वामीजों ने 
स्वाध्याय मन्द्रि मे “नमः समय- 
साराय” पर प्रवचन किया था। 
देपहर के खबालाख जपां की 
पूर्णाहुति हुई ओर शांतियज्ञ हुआ । 
शाम के रथयान्ना का हृदय 
अद्भुत था। छाठो शहरमें प्रथम 
बार ही ऐसी रथयात्रा निकली थी। 

रात्रि का बालिकाओं ने एक 
अदभुत सवाद किया था। सम्पूर्ण 
सम्बाद तत्वचर्चा से भरपूर था। 
आठ आठ वर्ष की बालिकाये भी 
सुन्दर तत्वचर्चा करती थीं । अनेहझू 
प्रकार की जिविधता से परिपूर्ण 
सम्बाद सुनकर सभा प्रसन्न द्वारही 
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थी; बालिकाओं के। सैछड़ां रुपये 
पारितेषर में मिले; जे। उन्देंनि 
जिनमन्दिर के भेट कर दिये। 


इसपक्रार श्री जिनेद्रभगवान 
की पं चकल्याणक प्रतिष्ठा का पत्रित्र 
अवसर शांतिपूत्रक॑ निबिन्नतया 
समाप्त हुआ | 


सोराष्टू देश में श्री जिनेद्र- 
शाखन को प्रभावना का ऐसा मदन 
सुभवसर अत्यन्त चत्साहपूतरक 
निज्िम्न स्लामाप्त कराने के छिये 
लाठी के समस्त मुमुक्षु मण्डल के 
घन्यवाद है! इस्र पत्रित्र प्रखर 
पर छाठी शहर के राज्ञमहल में 
एक 'मुक्तितनगर/ बस्रारहर वहीं 
सम्पूर्ण उत्सव मनाया गया था। 
भाई श्री बज्ुमाई ओर उतके स्वय- 
सेवक मण्डछ ने इस मद्दात्सव में 
सराहनीय सद्दायता-सेवा की थी। 
छाठी के ठाकुरसाहेब तथा अन्य 
सज्जनां की ओर से पूर्ण सहयेग 
प्राप्त हुआ था । खमस्त मुमुक्षु- 
मण्डल ने महान उत्साह पृ+क इस 
सुअवसर के। दीप्त किया था। 
इन्दोर के प्रतिष्ठाचाय॑', स ह्ितासूरि 
प'. श्री नाथुठाछ जी उत्सादी एब' 
शॉतिस्वभ!वी थे। उन्हेंने अत्यन्त 
भक्ति-भावपूव क प्रतिष्ठाविधि कराई 
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थी ओर पचऋल्याणक के प्रत्येक 
प्रसंग पर स्श्मिप्त विवेचन करके 
समझाते थे, श्वामीजी के प्रवचनों 
से वे अत्यन्त प्रसन्न हुए थे। 
कुछ भी भेट स्वीकार किये बिना, 
इन्दौर से पधारकर उन्होंने प्रतिष्ठा- 
मद्देत्सव की सत्र विवि निब्िद्न 
समाप्त कराई, जिसके लिये उनका 
आभार माना जाता है | इन्दोर 
से श्रोमान्‌ खसरसेठ हुकुमचन्दजी 
साहब की इस्र प्रतिष्ठा-प्रखंग पर 
आने की अन्तरभावना थी; परन्तु 
अस्वस्थता के कारण नहीं आसके । 

उत्सवन्कार में भी प्रतिदिन 
पूज्य स्वामीजी के आध्यात्मिक 
प्रवचन है।ते रहते थे। एक ओर 
श्री जिनेन्द्रभक्त का उल्छास था 
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तत्वज्ञान प्रवाहित करते थे। इस- 
प्रकार ज्ञान ओर भक्ति का सुन्दर 
मेल हुआ था। उत्सव ते अनेक 
देते रहते हैं, परन्तु तर्वज्ञान की 
मुख्यता पूर्वक ऐसे पविन्न छत्सत्र 
विरछ द्वी द्वेते हे | परम पूज्य अध्या- 
त्ममू/त' श्री छानजी स्त्रासी के प्रताप 
से ओर बब्वान प्रभावना येग से 
आज इनजारें वर्ष पइचात्‌, स्रोराष्टू 
देश में पुनः पवित्र जिनेद्रशासन 
की स्थापना हेरही हे | पूज्य स्वामी 
जी के शझुभहस्त से एसे पवित्र 
शाखनप्रभावना के सकड़ों महान 
कार्य' हावे ओर जिनेद्र-धर्म चक्र 
सर्वदा सर्वत्र प्रवतमान रहे ! पूज्य 
स्वामीजी का प्रभावना उदय जगत 
का कल्याण करे! 
--जैन' जयतु शासन-- 


ओर दूखरी ओर स्वामी जी निरन्तर 


आत्मज्ञान की माहिमा 


[ पूज्य श्री कानजीस्वामी का प्रवचन ] 





भगवान कद्दते हैं कि तू 
एक आत्मा है; अरिदृत भी आत्मा 
हैं। भगवान के हैं ? “सब्बणूण' 
सब्वदरिसिण ” अर्थात्‌ है भगशन! 
आप खर्ब॑ के देखने-जानने वाले हे | 
झहछिसीऊझा कुछ करनेवाले नहीं दे 
ओर न किसीपर राग-द्वेष करने वाले 
दे।। ऐसे भगवान कहूँ से हुए ? आत्मा 


में बसी शक्ति थी, उसे प्रगट करके 
भगवान हुए | प्रत्येक भात्मा में 
ऐसी शक्ति है। 

सीमंधर भगवान इस्खमसय अरि- 
हत हैं, ओर महावीर स्वामी इस- 
खमय ण्िद्ध हैं; उनके मन नहीं, बाणी 
नहीं, शरीर नहीं, पुण्य-पाप नहीं, 
किन्तु खबके जानने -देखने बाढ़े हैं। 
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शरीर, मन, वाणी आत्मा के नहीं 
हैं इससे वह प्रथक्‌ दाजाते हैं, 
यदि वे भात्मा के द्वी ते प्रथकू नहीं 
द्वासकऋते । राग देष भी आत्मा के 
नहीं है; याद वे आत्मा के हैं ते 
फिर भगवान के जात्मा में से केसे 
दूर हों? जीव ते ज्ञान-दृ्शान वाला 
है, ऐसे जोब के जानना चाहिये। 


जपे-स्वर्ण में जे। तं.वे का भाग 
है बह र््रण' से भिन्नजाति का 
है। उद्यीपकार आत्मा में जे 
राग द्वेष दिखाई देते हैं वह उसका 
स्वर्प नहीं है इससे वे आत्मा से 
पृथर्‌ द्वाजाते हैं । जेसे तिल में तेल 
ओर हरुख्का कूचा प्रथक्‌ है, गन्ने 
का रख ओर छिलका प्रथक्‌ है इससे 
वह यथार्थ प्रतीति के द्वारा पृथक्‌ 
हजाता है। यह शरीर ते गन्न के 
कूचे कि भांति है, मीतर चेतन्य- 
रस प्रथक्‌ हे । 


भगवान की स्तुति में कहते हें 
कि “समाहिवरमुत्तम' दिंदु” अर्थात्‌ 
है भगवन्‌ ! मुझे उत्तमसमाधषि का 
बर दे | समाधि किसे कहते हें ? 
आत्मा का भान करके उसमें प्थिर 
है, गसका नाम समपि हे।भगवान 
कहीं किसोके समाधि नहीं देते, 
ढिनतु भात्मा स्वत्तः पदहिचान करके 
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भगवाज की विनय करते हैं। प्रथम 
आत्मा का भान होने से सम्यरद्शन 
हता है वह समाधि है । ऐसा 
सम्परदर्शन गृहस्थद्शा में रहनेवारे- 
भरतचक्रत॒तिं, श्र णक राजा, पांडब, 
रामचन्द्रजी इत्यादि के था। जीवों 
ने अनन्तकाल में एक क्षणमात्र के 
भी ऐसा आत्मभान नहीं रिया; 
इसके अतिरिक पुण्य-पाप कर के चारेा 
गतियों के अनन्तभव धाग्ण किये, 
पुण्य करके स्वगे में अनन्तबार गया, 
किन्तु दश्नसे धरम नहीं हुआ । 


जिसे बीतरागदेव सम्यग्दर्शन 
कहते हैं उसकी यह बात हे | मुनि 
देने से पूथं ओर भ्रावक द्वाने से 
पूत्र' भात्मभान फंसा द्वोता है ! 
उसको यह बात है। श्रेणक राजा 
के एसा ज्ञान था, इससे वे भविष्य 
में तीर्थंकर हें'गे।इप्समय नरक में 
दवेनेपर भी एसा भान है। आत्मा 
देह से प्रथक्‌ है ओर पुण्य-पाप से 
पार ज्ञानमूर्ति हे--ऐसा भान यदि 
एक क्षणमांत्र द्वी करे तो भव कट 
ज्ञाये । 

यथा५' प्रतीति हाने के पशुचाल्‌ 
राग द्वाता है, किन्तु शरीर का मैं 
कर सकता हूँ-ऐसा वह नहीं मानते । 
राग के अपना स्वरूप नहीं मानते | 
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हमारा आत्मा रागग्दित झान-आ- 
नन्दस्वरूप है-ऐसा भान है उन्हे 
चोथे गुणस्थान की समाधि है । 
जीव ने अनन्तझांठ में एकक्षण भी 
ऐसे सम्यग्श्शंन की प्रतीत नहीं को 
है | श्रनन्‍्तकाछ में यह मनुष्यभव 
मिलता हैं, उसमें यहद्दी करने 
योग्य है । 


जैसे भगवान सबके ज्ञाता हैं, 
किन्तु उनके राग-द्वेष नहीं है, उप्ी- 
प्रश्ार यह आत्मा भी झ्ञाता है, उसके 
राग दढ्ंष दे। भले, किन्तु वह राग- 
देष मेरा स्वरूप नहीं है, में ल्वाता 
हूँ-ऐसा भान करे ते सम्यरदर्शान 
द्वाता है। श्रेणिर् राजा के ब्रत नहीं 
थे, त्याग नहीं था, तथापि तीथ्थऋर 
नामकझम का बंध किया; यह किसहा 
प्रताप ! उन्हें स्रम्थग्द्शान था, घसके 
प्रताप से अनेवाली चोबी+ी में जग- 
तपृ्य प्रथम तीर्थंकर होंगे । 


ज्ञान आत्मा में भरा हुआ हे; 
कहीं शास्त्र के पन्नों में ज्ञान नहीं 
है, बहते जड़ हें। जसे नमक की 
इली में खारापन भरा हुआ हे उस्री- 
प्रकार आत्मा में ज्ञान भरा हुआ है। 
पुण्य-पाप हो वह भाव आत्मा का 
स्वरूप नहीं है-ऐस्ा समझे ते स्म्य- 
गान है। ऐसा स्म्यग्क्षान दोने के 
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पहुचात्‌ पूजा-भक्ति का शुभभाव जाता 
है ओर भोगेपभोग का अशुभभाव 
भी आता है, हिन्तु ज्ञानी जानते 
हैं कि यह शुभाशुभ- देने भाव मेरा 
धर्म नहीं हे। शुभराग होता है वह 
पाप नहीं है, उद्धीप्र दार धर्मा भी नहीं 
है, डिनन्‍तु वह पुण्य है। धर्मावम्तु 
उससे भिन्न है । पुण्य करके अनन्त- 
बार देव हुआ, किन्तु यह न समझा 
कि धर्मा कया वस्तु है ? इस्रसे अनन्त- 
संसार में परिभ्रमण शिया | यदि ए% 
क्षणमात्र भो आत्मा के समझे ते 
घखसार से पार होजाये । 


भगवान शांतिनाथ आदि तीर्घ- 
कर चक्रवति' थे | भाता क॑ गर्भ में 
आये तभो से मति-श्रत-अवधि, ऐसे 
तीन ह्वानसहित आये थे। उनके 
राग था, अभी पूर्णा बोतराग नहीं 
हुए थे, तथापि उपरे।क्त आत्मभान था। 


भगवान ने जैसा मार्ग है वैखा 
कहा हैं, किन्तु उसे बनाया नहीं हे । 
“पग्ग देखयाण ” क्षथात्‌ है भगवान ! 
आप मेक्ष का मार्ग दर्शानेवाले 
हो । भगवान ते मार्गों दिखाने वाले 
हैं, किन्तु चढछना ते स्वतः के हो 
है; भगवान जेसा कदते हैँ उसे यदि 
एकक्षण भी स्रमझे ते खम्यर्द्श न 
हुए बिना न रहे । 


शहर: 
जब सीताजी के गर्भ में लव 
ओर कुश थे, उससमय भो 


डनके। स्म्यग्दशॉंन था-भात्ममान 
था। रामघन्द्रजी ने सीताजी के 
बन में छोड़ने का हुकम दिया, 
किन्तु वहां भी उन्हें आत्मा का 
भान था। धमी' जीव सखार में 
रहते हुए भी निर्वेप रहते हे। 
जेसे-धायमाता बालर के खिल्मती 
है, किन्तु अन्तर में समझती हे कि 
यह बालक कमाकर मुझे नहीं 
खिलायेगा। उसीप्रछार धर्मा' जीब 
का गृहस्थदशा में होने पर भी 
अन्तर में आत्मा का भान है कि 
«ह शरीर-पुत्रादि मेरे नहीं हैं भोर 
जा बिकार द्वोता हे वह भी मेरा 
स्वभाव नहीं है, यह काई भी मुझे 
धर्म में सहायक नहां है । 
आत्मभान होने के पश्चात्‌ राग 
हो, राजपाद हो, युद्ध करता हो, 
तथापि अन्तरग भान से घमौत्मा 
च्युत नहीं होते | शांतिनाथ, कुथु- 
नाथ ओर अरहन थ-यह तीनों 
तीर्थंकर चक्रवर्ता' थे, माता के गर्भा 
में आये तभी से आत्मभान छेऋर 
हो आये थे, तथापि राज्य में रहे, 
छटद्खण्ड के जीता- सा शग था; 
उसे अपनी निर्ब॑ंटता समझते थे, 
डिन्तु नस राग के अपना स्वरूप 
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नहों मानते थे ओर एकक्षण भो 
आत्मा के भान से च॒युत नहीं 
होते थे । ऐसे आत्मा को जाने बिना 
धर्मा नहीं दोता और न मुल्ति 
होती है। जैसे पहाड़ पर बजली 
गिरे ओर उसक्रे टुकड़े होजाये' 
ते फिर उन्हे” मिट्टी से नहीं जोड़ा 
जासकता; ण्सीप्रकार जे एऋबार 
भी आत्मा का भान करे वह जीव 
अनत-ससारमें परिभ्रमण न करे 
ओर धीरे-धीरे खखार से पार दहे।जा- 
येगा । ऐसा भान आठवर्षा को 
बालिका को भी होता है । महाविदेद 
क्षेत्र में इखसमय श्री सीस घर पर- 
मात्मा विराजमान है, वे तीथे कर 
है, उनके समवशरण में इसखमय 
आठ -भ्राठ वर्ष के बालक आत्मा 
का ज्ञान करते है | भाई | अनन्तकाल 
में आत्मा को जाने बिना तूने खघ- 
कुछ क्िया। तेरा स्वरूप ते गन्ने के 
रस समान मीठा है ओर पुण्य-पाप 
ते मेंठ है, छिलका है। अद्दो | भग- 
वबान आत्मा का स्वरूप क्‍या कहता 
है? शरीर नहीं, मन नहीं, वाणी 
नहीं, राग नहीं, द्वेष नहों, ज्ञानमूर्ति 
आत्मा दे-ऐसा सुनकर अन्‍्तरात्मा 
की महिमा की ओर उन्मुख देने से 
आठवर्ष की बालिका के भो आत्मा 
का भान होता है । 
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आत्मा ज्ञानस्वरूप हे, वद मन से 
नहीं जाना ज्ञाता । भगवान आत्मा 
मन से भी अगाचर है। मन के 
साथ युक्त दे। तो राग-द्वेष ओर सर क- 
ल्‍प-विकल्य दोते हैं; उसके आश्रय से 
चैतन्यजाति नहीं जानी जाती; चेतन्य 
के आश्रय से ही चेतन्य का ज्ञान होता 
है। जसे विषपान करने से अमृत 
की डकार नहीं आती, उसी प्रकार 
मन के सम्बन्ध से जे। पुण्य-पाप 
के भाव होते हे वह विकार है, 
उस विकार के द्वारा अविकारी आत्मा 
प्रगट नहीं होता | मन से काम छे ते 
कल्याण नहों होता, किन्तु मन का 
अचल बन छोड़कर ज्ञानस्वभाव आत्मा 
के जाने ते कल्याण हो। आत्मा का 
सम्यर्दर्शान तो मन से पार है । जैसे 
घालक भिष्टान्न के टुकड़े के बदले 
में सेने का हार दे देता है, उसी- 
प्रकार अ्ज्ञानी जीव पुण्य की मिठास 
में आत्मस्वभाव के भूछ जाता 
है। आत्मा में परिपूर्ण ज्ञानशक्ति 
भरी है। जेंसे छे डीपीपल में चर- 
पराहट भरी हुई हे, वह घिखने से 
प्रगट होती है, उसीप्रकार आत्मा 
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में परिपूर्ण ज्ञानशक्ति विशद्यमान है, 
प्रसे जानकर उस्रमें एकाप्म हो ते 
फेवलक्कान प्रगट होता है | जैसे के डी- 
पीपछ के। घिपघने से चरपराहट प्रगट 
होती है, किन्तु चुदे को छेडी के 
घिधने से चरपराहट प्रगट नहों 
होती, उद्योप्रकार आत्मा के ज्ञान- 
स्वभाव के पट्टिचानकर उसमें एका- 
ग्रता को क्रिया करे ते केवलक्ञान 
प्रगट हो, किन्तु शरीर को क्रिया से 
केवलज्ञान प्रगट नहीं द्वोत।। 

जैसे समुद्र में बाहर की दजारेां 
नदियां के या बरसात के पानी से 
ज्व।र नहीं आता, किन्तु जब उसका 
मध्य विन्दु उछके उसखमय ज्वार 


आता है; उसीप्रछार आत्मा के ज्ञान 
का ज्वार किस्रो बाह्यक्रिया से नहीं 


आता, हिन्तु अन्तरग स्वभाव का 
विश्वास करके उसमें एकाभ्र द्वो ते 
झ्ान प्रगट होता है। एक क्षण भी 
यदि अन्तर के पूर्ण चेतन्‍्य की 
प्रतीति करे ते मेक्ष हुए बिना 
न्‌रदहे। 
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सम्यक्ल के प्रताप से पवित्रता 
श्री गणघर देवों ने सम्यग्दर्श नसम्पन्न चांडाल के भी देवसमान 
कह! है । भस्‍्म में छिपी हुई भ्रप्मि की चिन्गारी की साति वह आत्मा 
घडालदेह में स्थिर द्दोनेपर मी सम्यग्दर्शान के प्रताप से पबिन्न दोगया है- 


इससे वद्द देव है । 


(रत्नझरण्ड श्राषकाखार : २८) 


माह का ज्ञय करने का उपाय 
[ गतांक से आगे | 


सहजानन्द स्वभाव में उपयेाग 
की पूर्ण छीनता न होने से विपरीत- 
दशा हुई तब रागद्वेघरूप अश्ुद्ध उप- 
येग हुआ, इससे आत्मस्वरूप 
की रमणता में भंग पड़ता है । 
शुभवृत्ति होती हे उससे घम्मात्मा 
मुनि के अन्तर में भी दुःख-खेद 
होता है । यदि स्वरूप की रमणता 
में ही स्थिर रहकर शुद्ध उपयेग 
प्रगट न करू ते प्रमाद से शुभ- 
उपयेग में आजाता हूँ ओर मेरे 
केबलज्लान का कारणरूप अलुभव- 
चिन्ताम्षण चारी चला जाता है। 
इससे मुझे रागदवेंष के दूर करने के 
लिये अत्यन्त जाग्रत रहना येग्य 
हे-ऐसा श्री आाचाय देव कहते हैं । 

मेक्ष का उपाय 

रागद्वेष छे डरुर स्वाश्रयस्त्रभाव 
में अभेद होना से। सम्यकूचारित्र है, 
ओर . शागद्वंपरद्षित स्वाश्रयस्वभाव 
की श्रद्धा से सम्यग्दशंन है। सम्य- 
गदर्शान होने से चेतन्य-चितामणि 
को प्राप्ति हुई, किन्तु जितनी परे- 
न्मुखता होती है उतना ही चेतन्य- 
अनुभवरत्ञ चारी चछा जाता है। 
इसलिये सब शुभाशुभ से रहित 
हीऋर स्वरूप में सम्पूर्ण जाग्रत रददना 
दी मे्ष प्राप्त करने का उपाय है। 


सच्चा प्रतिक्रमण 

प्रथम अपने शुद्धात्मा को श्रद्धा 
रूप सम्यस्रश न प्रगट करके मिथ्या- 
श्रद्धरूप मदहापाय से हट गया-बह्ो 
मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण है, ओर 
पञहचात्‌ शुद्धस्वरूप में स्थिरता प्रगट 
करके रागद्रेष से पीछे हटा-बहू 
क्त्रत इत्यादि का प्रतिक्रमण है। 
सब प्रथम मिथ्यात्व के प्रतिक्रमण 
के बिना किसी भी प्रकार का प्रति- 
क्रमण होता ही नहीं। यहँपर 
सम्पूर्ण मेह्‌ का क्षय करके मेक्ष- 
दशा प्रगट करने को बात चछ गही 
है। सम्यग्दशंन होनेयर भी यदि 
जीत्र रागद्वेष के न छेड़े तो वह 
मुक्ति प्राप्त नहीं कर पाता। 

धर्म और अधर्म 

जे द्वव्य-गुण-पर्याय से अरि- 
हंत के यथार्थ' स्वरूप के ही न 
जाने-बैसे जीवों के ते धर्मा होता 
नहों । पुण्य पाप के अपना स्व- 
रूप मानना ओर उप्तसे छाभ मानना 
से। भिश्यात्वकूप्री खबसे महद्दान 
शक्रधर्मा है । भरिद्वंत जेसा अपना पर- 
सार्थ स्वभाव जानकर उसको श्रद्धा 
करे अर्थात्‌ पुण्य-पापरदित अभेद्‌ 
चैतन्यमय स्वभाव है, उसमें एकता 
करने से छाभ मानना और पुण्य- 
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पाप से लछाभ नमानना से खसम्य- 
गद्श नरूपी प्रॉरस्मिक धर्मा हे | पुण्य- 
पापरद्वित शुद्धात्मस्वरूप के जानने 
पर भी पुण्य-पाप में उप्येग की 
एकता करना से चारित्र की अपेक्षा 
से अधर्मा है। ओर सम्यर्शंन 
करके शुद्धात्मद्रव्य में ही 
पर्याय को एकता करना से। चारित्र- 
धम' है। 


प्रगत 


शुप्ेवयेग का तिरस्कार 


कलकत्ता, ब बई जैसे बढ़े शहरों 
में यदि जेब व हर रखे ते जेब हो 
कट जाता है, बैसे ही यदि आत्म- 
स्वरूप में से बाद्दर उपयेगग के घुमाए 
ते शुद्ध आत्मा का अनुभव चोरी 
बा जाता है। सम्यरद्श न के पइचातू 
जितना शुभेपयेग में एकाप हो 
उतना शुद्धता का भंडार छुटता है। 
इखसे, सम्यग्द्श न प्रगट कर ने के पइ- 
चातू भी जीव के रागद्वेष दूर करके स्व- 
रूप में अत्यन्त जागृत रहना याग्य 
है। आचार्य देव ने यहँपर शुभ- 
उपयेग के तिढाजकछि देकर शुद्ध 
उपयेग की उगम्रता बतराई है। 


सत्‌ को प्ररूपणा करने का विक- 
ल्‍्प सो राग है, और असत्‌ को 
दखाड़फे कने का विकल्प सो द्वेष 
है; यह दे।नो' शुभवृत्तियों हैं; इनसे 
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झुद्ध उपयोग में भंग पढ़ता है। 
सत्‌ की ओर के राग में ओर 
असत्‌ को भर के द्वंष में यदि धर्मा 
माने तो वह मिथ्यात्व है। ओर 
खम्यग्दशंन के पइचात्‌ चस्र राग- 
देंष की वृत्ति उठे उसमें धमी' जीव 
धर्मा नहीं मानते, तथाएषि रख वृत्ति 
से शुद्ध चारित्र छुटता है; इसे 
उन शुभोपयेग के अशों को भी 
छेड़ने के लिये में तीत्र पुरुषाथ' 
द्वारा जायृत रहता हूँ। यदि आाचाया- 
देव के सम्पूर्ण शुद्धोपयोग की जागृति 
हो तो “मैं जागृत रहूँ-ऐसी वृत्ति भी 
क्यो हों ! “मैं ज्ञागत रहू'-ऐसी 
वृत्ति स्वतः ही अजागृतिरूप प्रमाद 
है। आचायदेव के शुभवृत्ति प्रथ- 
तमान है, किन्तु उसे तोड़ने की 
भावना करते हैं | अहो ! जिसप्रकार 
अरिहतो ने मोह का क्षय किया है 
पैसे ही हम भी इस्रीस्रमय सम्पूर्ण 
झुद्धशायोंग जागृत करके मेह का 
सर्वथा क्षय करे गे और श्ररिदृत 
जैसा शुद्ध आत्मानुभव करे गे | हम।रे 
शुद्ध स्वभाव को पूर्ण स्थिरता को 
शुभोपयोग छूट छेता है, इससे 
उस शुभोपयोगरूप मोंद को नष्ट 
करने के लिये अपने स्वरूप में 
अत्यन्त जागृत रहना योग्य है। 
क्रद्दो | आयाय भगवान की अन्तर- 
दशा कैसी है! 
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धर्मात्मा जीव के शुभेषयेग के 
समय सत-असत्‌ का विवेक कसा 
हेता है ! 

गृहस्थदश। में विद्यमान सम्य- 
ख्ष्टि धर्मात्मा के यद्यपि शुभाशुभ 
राग होता अवश्य हे, छिन्तु उस 
राग के तोड़कर शुद्ध रपयेग की ही 
भावना उनके होती हे । रागकोी 
भूमिका में सत्‌ प्ररूपणा के प्रति बहु- 
मान न आये, ओर असत््‌ प्ररूपणा 
के सुनकर “यह मिथ्या हे-इसप्र- 
कार अन्तर में तिररकार (उखाड़फे- 
कने का भाव) न आये ते उस 
जीव के सम्यक्रशंन की भूमिका 
का आश्रय भी नहीं रहता । किन्तु 
जहँ।तक वह वृत्ति रहती हे तबतक 
स्वरूपस्थिरता की भूमिका रुको 
रहती है । 

सत्‌ के प्रति जे राग है वह भो 
छुटेरा है, वह मेह्द के क्षय करने 
में कुछ भी सद्दायक नहीं है, उससे 
भी जीव के खेद द्वाता है | यदि 
वह वृत्ति छोड़कर स्वरूप में स्थिर 
हो तभी मोह का क्षय होता हे । किन्तु 
जब रागद्वेष के खर्बथा छोड़कर 
म्वरूपस्थिरता न होती हो उसस- 
मय यदि सत्‌ का बहुमान छूटकर 
किसी अन्य का बहुमान आये ते 
उस जीव का रुभ्यकत्व द्वी छुट जावा 
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है । अपने के वीतरागता नहीं हुई 
है ओर रागद्ेंपरूप विकल्प उठते 
हैं-तथापि यदि सत्‌-अखत्‌ का 
विवेक करके स्त्‌ के बहुमान का 
ओर असत्‌ के रखाड देने का 
विकल्प न उठे ते बह जीव मिथ्या- 
दृष्टि है । असत्‌ प्ररूपणा के सुनकर 
“यह असत्‌ है!-ऐसा ध्यान में आता 
है, तथा।प जिख जीव के: धर तर ग 
से उस्रके उत्थापन की वृत्ति नहीं 
उठती ओर अन्यत्र रागद्ठेष होता हे, 
उस जीव के सम्यग्दर्शान की भूमिका 
के गग का विवेक नहीं है, उस्ते सम्य- 
खशन भूमिछा ही नहीं हे | सम्य- 
ग्टष्टि के जब विकल्प होता हैं तब 
उसकी उन्मुखता खत्‌ के बहुमान 
की भोर द्वी हाती है। यदि विकल्प 
तोड़कर शुद्धोपयेग से आत्मा में 
छीन दोजाये ते पूर्णांता प्रगट होती 
है। उसे ते किसी के प्रति राग 
दब को वृत्ति द्वोतो द्वी नहीं; किन्तु 
सम्यग्दर्शन के पश्चात्‌ आस्थिरद्शा 
में जब रागद्वेष को इत्तिया है।ती हों 
उससमय सत्‌ का बहुमान ओर जिजे 
ते द्वाना द्वी चाहिये। 
राग-ठेष के दूर करने के लिये 

जागृत रहना योग्य है 

जे। शुभाशुभ बृत्तियां उठतो हैं 
वे सम्यकृश्रद्धा के द्वानि नहीं पहुँ- 
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चातीं, किन्तु सम्यकचारित्र के! रूटती 
हैं । केवलज्ञान की तेथारी वाढे छट्ठ- 
सातवे' गुणस्थान मे विद्यमान मुनि- 
राज के भी शुभाशुभ वृत्तियाँ, सम्पूर्ण 
शुद्गधचारित्रदशा के रेक देती हैं- 
केवलज्लान के रे।क देती हैं। इस लिये 
यहाँ आचाय' देव कहते हैं कि मुझे 
रागद्वेष के दूर करने के लिये जाग्रत 
रहना योग्य है। 


क्या करने से जीव मुक्त होता है? 


भावार्थाइ---“८०बरीं गाया में 
दर्शाये हुए उपाय से दर्शानमोह के 
दूर करके अर्थात्‌ सम्यक्दर्शान प्राप्त 
करके जे। जीब शुद्धात्मा की अनु- 
भूतिस्वरूप बीतरागचारित्र के प्रति- 
बंधक रागद्वेष के छोड़ता है, पुनः 
पुनः रागद्वेषभावरूप परिणमित नहीं 
होता, वही अभेदरत्नत्रयपरिणत 
जीव शुद्धबुद्ध एकस्त्रभाव आत्मा के 
प्राप्तकरता हे-मुक्त होता है। 


रागादि से भिन्न शुद्ध आत्म- 
स्वरूप के जानकर सम्यग्दर्श न प्रगट 
करने के पश्चात्‌ राग-ठ्रेष के दूर 
करने को बात है। जिसने रागादि 
से भिन्‍न आत्मस्वरूप के जाना ही 
नहीं वह जीव रागद्वेष के। किसप्र- 
कार दूर करेगा ! इससे. प्रथम हो 
८०वीं गाया में सम्यग्द्शन प्रगट 


करने का उपाय बतलाकर फिर राग- 
दवेष के दूर करने को बात की है। 
सम्यग्दर्शान के पदचात्‌ यदि स्वरू- 
पानुभव में ही जीव अपने उपयेाग 
के। लोन करता है ते उसके पुनः 
पुनः रागादि नहीं दोते; जद जीव 
अभेदरत्नत्रयरूप परिणमित द्वोगया 
है, उसके रागट्वेषरूप विकूल्प टूट- 
कर स्वरूप को एकाग्रता देने से रत्न- 
त्रय का भेद टूटऋर उसझा अभेदत्व 
हुआ, अर्थात्‌ उसे स्व में द्वी श्रद्धा- 
ज्ञान-चा रित्र की एकता हुई है । ऐसा 
बह जोव शुद्धबुद्ध एऋ झ्ानस्‍्वभावी 
आत्मा के प्राप्त करता है, अर्थात्‌ 
वह केवलछज्ञान प्राप्त करके सुक्त 
होता है । 


जीव के स्त्रूप में! अत्यन्त 
सावधान रहना योग्य है 


“इससे जीव को सम्यग्द्शोन ओर 
सरागचारित्र प्राप्त करके भी राग- 
देष को दूर करने के लिये अत्यन्त 
सावधान रहना योग्य है? । द्रव्य से 
गुण से ओर पर्याय से मेरा स्वरूप 
अरिहिन्त जसा है, राग या अपूर्णता 
मेरा स्वरूप नहीं है,-एऐसा बराबर खम- 
झकर प्रथम ते सम्यग्द्शान प्रगर्ट 
करना चाहिये, क्रीर्‌इ स सम्यग्द्श ने- 
पूर्ष क दीक्षा लेकर-शुद्धोप योग द्वारा 


भ्श्द््दःः 


तीनप्रकार के कषायों का नाश करके, 
छट्ठा.गुणस्थान प्रगट करे ते भी 
वहाँ जे राग का झ श है वह आत्मा 
की शुद्धता को रोकता है, इससे उस 
शग को दूर करने के छिये अर्थात्‌ 
प्रमादरूपी चार से शुद्धोपयोग का 
रक्षण करने के लिये स्वरूप में अत्यन्त 
खावधान रहना योग्य है । 


क्ायिकसम्यवत्व और क्षपकश्रेणी 


ओ आचार्य देव ने पूण ता को ही 
भावना भायी है । प्रथम ८०वीं गाथा 
में क्षायिकसम्यद्शन की बात की 
है ओर पश्चात्‌ इस्र गाथा में क्षपक- 
ओणी की बात की है| अहो ! आचा- 
य देव अपनी अन्तरभावना को बरा- 
बर छड़ाते हैं | ८१। 


तीथकरों ने क्या किया और 
क्या कहा ९ 


मोह का सर्वथा नाश करके 
सम्पूर्ण शुद्ध आत्मा को प्राप्ति करने 
का उपाय आचार्य देव ने दो ग।थाओं 
में कहा है । अब, इस गाथा में समस्त 
तीथ करों को साक्षीरूप से रख- 
कर आधयाय॑देव कहते हें कि जो 
उपाय यहेँ वर्णित शिया है, वही 
उपाय समप्तस्त तीथे करों ने स्वत: किया 
है और जगत के भन्य जोतों के 
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भो इन्‍्द्रोने इलीका उपदेश डिया 
है| पन्‍्ददे! नमरहार हो | : 

अब, यद्दी एक (जो पूर्वोक्त गा- 
थाओं में वर्णित किया है) भमअन्‍्तें 
द्वारा स्वतः जनुभवन ऋरके दर्शाया 
हुआ निःश्रेयख (मोक्ष) का पारमा- 
थिंक पथ हे-इसप्रकार मति को ठय- 
वम्थित करते हें:-- 


सब्वे वि य अरहता 
तण विधाणेण खव्िदकम्सम स्रा । 
किच्चा तथोवदेख 
णिव्वादा तेणमों तेखि ॥ ८२॥ 
अहैत स्रो कर्मों तणो, 
करी नाश अे ज विधि बडे, 
उपदेश पण अम ज करी, 
निय[त थथा; नम्रु तेमने । 
श्र्थ:--- सभी अरिदृत भगव- 
न्तों ने इसी विधि से कर्माझों का 
(ज्ञानावरणीयादि कम भेदों का) आय 
करके तथा (अन्य सबको भो) इसी 
प्रकार उपदेश देकर मोक्ष को प्राप्त 
किया है | उनके नमरकार हो ! 
उपयुक्त ८२वीं गाथा का विस्तृव 
प्रबच्धन आगे दिया जञायगा। खाथ 
ही ८०-८१-८२ तोंगों गायाओ' 
का स्रार भी आगे दिया जायेगा । 
इन गायाकओं में खभी तीर्थ करों के 
उपदेश का सार आजाता है । समस्त 
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तीर्थ करें ने क्णा किया और उप 
देश में जगत को क्‍या कहद्दा ? वह 


; १६६ ४: 


उनमें ग्पष्टरूप से भगवान भो कुन्द- 
कुन्दा वाय' देव ने कद्दा है। # 


तीथंकरों के पथपर 


[ गतांक से आगे ] 


शुद्रोय.्याग हो अरिदव्तों 
का मार्ग हे 


स्वतः भगवान होने के लिये, 
भगवान के समान अपने आत्मा की 
पहिचान करना चाहिये। पुण्य-पाप- 
रहित ज्ञानानन्द स्वरूप की भद्धा-ज्ञान 
ओर पसमें स्थिरतारूप जो शुद्धों- 
पयोग है वही मोक्ष के लिये एऋ- 
मात्र उपाय अगतान ने कहा हे। 
इससे विरुद्ध जो अन्य उपाय कहता 
हो यह अरिदर्तों के माग'पर चलने- 
वार्था नहीं है। सक्क्ष भगवान द्वारा 
स्वतः देखे हुए, किये हुए और 
उपदेशित वस्तुस्वरूप के नियम को 
जाने बिना सम्यग्दर्शन नहीं होता 
ओर मोह दूर नहीं होता | विकार 
आत्मा का स्वभाव नहीं हे-ऐसा 
भगवान ने जाना है, ओर विकार 
को दूर करके शुद्ध सम्पूर्ण क्ञानद्शा 
प्रगट की है । जगत के जीवों को 
ऐसे शुद्धस्वरूप का उपदेश किया 
है। इसप्रदार भी जिनेद्र भगवान 


अग्ग देखियाण” मार्गद्शंक हैं। 
भगवान ने मोक्षमार्ग' जैसा था वैसा 
ही दिखाया हे, कोई नवीन मार्गौ 
नहों बनाया हे। 


जे मांगे हमारा है वही 
तुम्हारा भी है 


कायाय देव कदते हैं कि 
हे भाई! भगवान की वाणी परम 
विश्वास योग्य है। भगवान कहते 
हैं कि, स्वभाव के आश्रय से मोह 
राग-देंच का क्षय करना ही 
सोक्षता्ग' है, कोई राग मोक्षमार्गा 
में सहायक नहीं है | पचमकाल में 
जो हीन पुरुषाथी' जीव होगे उनके 
डछिये भी यही एक धर्म का मार्गों 
है, अन्य कोई मार्ग नहों है। हमारी 
भाँति दूसरे मुमुक्षुओं को भो भवि- 
ध्यकाल में यद्दी मागों है। हममें 
भ्रोर तुममें वास्तव में कोई अन्तर 
नहीं है; हम भी भात्मा हैं भोर तुम 
भी आत्मा हो | हमारा स्वरूप पुण्य- 
पापरहित ओर तुम्हारा स्वरूप भी 


४ १७० : 


पुण्य-पापरहित है । तुम्हारी प्भय 
में पुण्य-पाप द्वोते हूँ, #िन्‍्तु हम कहते 
हैं कि बद् विकार तुम्हारा स्वरूप 
नहीं है । इसलिये विकाररहित अपने 
पूर्ण स्वरूप को समझकर उसका 
आश्रय करो-यही मोक्ष का पथ हे। 
जेंसे सभी खिद्धों का स्त्रूप एक 
डो प्रकार का है उसीप्रझ्रार सभी 
सुमुक्षुओं को सिद्ध द्ोने का उपाय 
भी एक ही प्रकार का है । 


स्वाश्रयभाव ही मोध्षमार्ग है 


स्वाश्रय अर्थात्‌ भपने _शुद्धआत्मा 
का आश्रय, स्वभाव में एकता। स्वा- 
भ्रय सो सम्यर्दर्शन.सम्यर्ज्ञान हे ओर 
बहो सम्यग्चारित्र है। इसप्रकार म्या- 
श्रय द्वी मोक्षमार्गा है; जो पराश्रय 
भोव होते हैं वह मोक्षमाग' नहीं हे । 
व्यवहार ग्ल्नत्रय के शुभपरिणाम भी 
पर के आश्रय से द्वोते हैं, बह सोक्ष- 
मार्ग नहीं हे । ऐसे ही उपाय से भगवान 
अरिहत हुए ओर स्वत; इसी प्रकार 
का उपदेश दिया। श्री कु दकुद भग- 
बान स्वतः स्वाश्रित मोक्षमार्ग' का 
अनुभव करके उस्रका वर्णन करते 
हुए कट्द ते हैँ छि जो उपाय ह मने बताया 
है वही डपाय सभो तीथेकरों ने 
किया था और उपदेश में भी वही 
कहा था। वत॑ मान में रवतः स्वभाव 
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राथित निर्णय किया उसमें त्रिकाल 
का निर्णय आजाता है । 


भगवान क्‍या करके मोक्ष को 
प्राप्त हुए ! 

पूर्ण शुद्धवपयोग प्रगट होने 
से पूर्वा व्यवह्ाररत्नन्नयरूप राग 
आता अवश्य है, किन्तु उसके द्वारा 
कर्मो' का क्षय नहीं द्वोता। निश्चय- 
म्वभाव के आश्रय से कर्म का क्षय 
होकर केवलज्ञान होता हे-ऐसा स्वतः 
आत्मा में अनुभव करके ओर उस्ली- 
प्रकार सब्रक्रो उपदेश करके अरि- 
हत प्रभु निःश्रेयस (मोक्ष) को प्राप्त 
हुए हैं । 


तीथकरों ने जगत के जीवों को 
उत्तराधिकार में “स्वाश्रितमेश्- 
मार्ग ” दिया है । 


भगवान मोक्ष जाने से पूब' 
जगत के मुमुक्षु जीती को उत्तरा- 
धिकार में मोक्ष का उपाय सोप गये 
हैं| हम इस उपाय से मोक्ष प्राप्त कर 
रहे हैँ ओर जगत के मुमुक्षु भी इसी 
उपाय से मोक्ष प्राप्त करे गे। जैसे 
अन्तिम खमय पिता अपने पुत्र के 
धन-सम्पत्ति सोप .देता हे, ओर 
खीख देता हे, उस्रीप्रकार यहूँ। 
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परस घर्सापिता सब'झदेव परय बोत- 
गग आप्तपुरुष, सुक्ति प्राप्त करने 
से पूब' (सिद्ध होने से पूर्व) तीथ- 
कर पदपर आरूढ़ होकर दिव्य उप- 
देश द्वारा जगत के भव्यजीबों' 
को मोक्ष काउपाण दश ते हँ-उनके 
स्वभाव की सम्पत्ति सोंपते हैं। 
है जीवो ! तुम्दारा आत्मा सिद्ध- 
समान शुद्ध है, उसे जानकर उसको 
शरण छो | स्वभाव को शरण सो 
मुक्ति का कारणहे बाह्य का आश्रय 
बंघ का कारण है । धर्म पता तीथ - 
कर ऐसा स्वाश्रित मोक्ष का पथ 
बतलाकर सिद्ध हुए हैं । अद्दो ! 
उन्‍हें नमम्कार हो! 


साधक आत्मा के परमपिता श्री 
तीर्थंकर देव हें, वे सलाद देते हैं. 
कि हे जीवे ! आत्मा को ज्ञानो- 
पद्दिचानों। सत्पदार्थ' आत्मा स्वा- 
पीन है, वह पराश्रयरद्वित स्वतः से 
परिपूर्ण है। 


भगवान को स्वाश्रयभाव को 
पृर्णता द्ोने से केवलज्ञान होता हे। 
उससमय समवशरण की रचना होती 
है, दिव्यवाणी ४ बीतरागभाव से 
खिरती है ओर वह उपदेश बारह- 
सभाओ के जीब सुनते हैं। भगवान 
का बाणी में ऐसा उपदेश हे कि- 
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॥] 


भाई आत्मा को पहद्चिचानो ! शव प्र- 
कार से आत्मस्वरूप का ही आश्रय 
करे, वही मुकि का मार्गों है | प्रथम 
भगवान ने स्वतः ऐसे उपाय से पूर्ण- 
दक्शा प्रगट की और पह्चात्‌ भव्यों 
को ऐसा ही उपदेश देकर प्रभुश्री 
परम कल्याणस्वरूप मुक्ति को श्राप्त 
हुए । इसलिये मुक्ति का य्द्दी मार्गों 
है, अन्य कोई माग' नही' है । तीर्थ - 
करें ने दु दभी के नाद के बीच दिव्य- 
ध्वनि से यह एक ही मा! जगत 
के जीवों को दर्शाया है; यहूँ।पर आचा- 
य॑ देव स्वतः वर्तमान में अनन्त तीर्थ- 
करें के उपदेश की घेषणा करते हैं । 
जैसे बड़ा भाई छोटे भाई से कहता 
है कि “अपने पिताजी तो ऐश्वा कष्द 
गये हैं? बेसे दो आचाय देव जगत 
के जीवों से कहते हैं कि परमरश्िता 
अरिदित भगवान इसभप्रकार से मुक्ति 
का साग' कह गये हैं । 


स्वाश्रय के स्वीकार करनेबाला 
जीव केसा होता है ! 


जिसने अरिद्द त समान अपने आत्मा 
को स्वीकार किया ओर स्वाभ्रयभाव 
को स्वीकार छिया, उस जीवने वास्तव 
में रागादि का आश्रय छोड़कर ज्वान- 
स्वरूपी आत्मा का द्वी आश्रय रिया 
है | जिसने श्ञानस्वरूपी आत्मा १४ 
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अशभ्रय लिया है उसके मोद क। क्षय 
होकर मुक्ति हुए बिना गहतो हो 
नहीं; रसे कर्मा की अथवा काल 
को हा का नहों पढ़ती | जिसने स्वभाव 
का आश्रय नहीं किया उसी जीव को 
ऐसी शका पराश्रय से होती हे कि 
अभी मेरी मुक्ति का काल ही नहीं 
आया होगा ते ? मेरे वर्मा निका- 
चित हैंगे तो ? अभो अनन्त भव्र 
शेष द्ोंगे तो ?! ढिन्‍्तु जिसने अपने 
ब्लानस्वभाव का आभ्रय किया है- 
श्रद्धा-ज्ञान किये हैं वह जीव, काल 
अथवा कर्मा का आश्रय कर्ता द्वी 
नहीं; उसके स्वभाव के आश्रय से 
मुक्ति का काल पक द्वी गया हे, ओर 
कम की स्थिति भी पक गई है । 


जिनशासन में स्वाश्रय के पृरु- 
पार्थ का आदेश है, पराश्रय 
का नहीं 


“जिस्व जोब की भवस्थिति पक 
चुकी है, उसके लिये यह स्वाश्रय का 
उपदेश है'-ऐसा आचाय देव नहीं 
कहते। काल का आश्रय नहों बतलाते, 
किन्तु आत्मा का आश्रय बतलाते 
हैं। पुरुषार्था द्वारा जे आत्मा का 
आभ्रय करे उसकी भवस्थिति पक 
ही गई हे । यदि तू स्वाश्रय का पुरु- 
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घाथा कर तो तेरी मुक्ति है ओर 
यदि वह पुरुषार्था नहीं करेगा तो 
तेरी मुक्ति नहीं होगी। जिसने काल 
की या कर्मा की ओट ली, उसने 
पर का अभश्रय लिया है | पर के आश्रय 
से भगबान ने मुक्ति नहीं कही है | 

प्रइन:--जिस के अध॑पुट्छप- 
रावतंन खसार शेष हो उसे सम्य- 
रझूर्शान होता हे-ऐसा शाख्रो में आता 
है या नहीं ? 


उत्तर--वहाँ भी कोई पराभ्रय 
नहों बतढाया किन्तु स्वभाव का दो 
आश्रय बतकाया हे | सम्यग्द्शंन को 
महिमा बतलाई हे कि-जे। जीव रब- 
भाव का आश्रय करके सम्यरद्शन 
प्रगट करे खश्व जीव के अद्ध पुद्रलूपरा- 
वतन से अधिक सार तो 
नहीं है होता | जो स्वभाव का भ्राश्रय 
करे उसके सखार को लम्बी स्थिति 
होती ही नहीं | स्वाश्रय से दो निवोण 
है ऐसा भगवान ने कहा हे । स्वा- 
श्रित मोक्षमार्ग में कोई अन्य पदाथ 
आड़े आये-ऐसा नहीं है । 

जिनेन्द्र देजों ने आत्मस्त्रभाव की 
ओर के पुरुषार्थ से मुक्ति प्राप्त की 
की है ओर दिव्यध्वनि में जगत के 
जीवों को पुरुषाथ' का ही उपदेश 
किया है । हे जगत के जीवो | सखारे: 
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समुद्र से पार होने के लिये सच्चा 
पुरुषाथ करे। | जो जोव श्री झिनेन्द्रदेत 
के उपदेशानुसार पुरुषाथ पूत क मोशन 
का उपाय करते हैं बनकी ते काल- 
लब्धि ओर भवितव्य भी दे। चुडे हें 
ओर कर्मा का उपशमादि भी हुआ 
है। इसलिये जे। पुरुषाथ पूर्व क मेश्ष 
का लपाय करते हैं उन्‍हें तो अब- 
इय मोक्ष की प्राप्ति दाती है । ओर 
जे। जीव पुरुषा्थ पूरक मे/क्ष का 
उपाय नहीं करते उनके ते। काल- 
लड्धि ओर भवितथ्य भी नहीं है, तथा 
कमे का उपशमादि भी नहीं है । 
इसडिये जे। पुरुषार्थ नहीं करता उसे 
मोक्ष की प्राप्ति नहीं होती। 
शिनेश्वर देवों ने स्वाश्रय का 
पुरुषार्थ किया ओर वे उसीका छप- 
देश भी देते हैं। उनके स्वाअयपुरु- 
पाथ' करने के उपदेश को सुनकर 
जो जीव वैसा करते हैं वे अवश्य 
मुक्ति प्राप्त करते हैं , जिन्हें अपने 
स्वभाव की पृ्णता का खतोष नहीं 
है-विश्वास नहीं है वद्दी पर का 
आश्रय करते हैं, वे जोब कभी व घन 
से मुक्त नहीं होते। भगवान ने तो 
आत्मा का पूर्णलवभाव बतढाकर 
उसीके आश्रय का पुरुषार्थ' करने 
को कहा है, जेसखा न मानकर विप- 
रीत माने तो मुक्ति कड़े! से होगी ? 
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सर्व ज्ञ का अनुकरण करके उन्हीं 
जैसा पुरुषार्थ करो ! 
शरोरादि स्वस्थ रहें या अशक्‍्त रहें, 
सनऊा आश्रय छोड़, देव-गुर-शाद्व का 
आश्रय छोड, राग का आश्रय छोड 
ओर क्षणिह्न पर्याय का आश्रय 
भी छोड़दे; सम्पूर्णस्वभाव को 
जानकर उसका आश्रय कर ! अपने 
आत्मा में विकार की एकता न 
करके जैसा स्वभाव दे उसे वैसा 
ही-यथ वत्‌ रखे ते। तेरी मुकि हो । 
अपने आत्मा को सब 'झसमान जान- 
कर तू सर्वक्ञ का अनुकरण करके 
सन जेप्ा पुरुषार्थ कर । सब क्षदेव 
ने स्वाश्रय किया है, उसरीप्रकार तू 
भी अपने आत्मा का स्वाश्रय कर । 
अज्ञानी जोवाों को आड़ लेकर परा- 
भ्रय मत कर | दिवालिया मनुष्य दूखरे 
दिवालिया को अड लेकर कदता 
है कि उसने तो रुपये में छद्आने 
देकर द्वी चुकाया है ओर में ते आठ- 
जाने देरदा हूँ; कितु जे साहुढार ' 
हैं वह वेसा नहीं कद्ते; दे पूरा रुपया 
देकर ही चुकाते हैं । उस्रोप्र कार भग- 
बान का अक्त खाघधक सम्यस्टष्टि धर्भा- - 
त्मा तो भगवान जैसा ही अपने को 
मान इर पूर्ण स्वाश्र्य का पुरुषा्थो 


करता है। अज्ञानी जोव पराश्र को 
ही ढूँदते हैं। घर्मो जीव काल अथवा 
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कर्मा की ओट छेकर पुरुषार्था को 
निर्बाल नहीं बनाते, पराश्रय को स्त्री- 
कार नहीं करते, किन्तु अपने पूण्ण- 
स्वभाव की भोट लेच्र पू्णता का 
पुरुषार्था दी करते हैं । पुरुषार्थ द्वीन 
जीव पराश्रय में रुअते हें, वे अपने 
घर रहें; में ते अपने स्वभाव का आश्रय 
करके पृर्णा पुरुषार्थ द्वारा मुक्ति प्राप्त 
करने बाला हूँ। मुक्ति का अन्य कोई 
मार्ग' नहीं है-ऐंसी आचार्य देव इस 
गाथा में घेषणा कहते हैं। 
अपना आत्मा वत'मान में दी 
परिपूर्ण भगवान जैसा हे, धर्मात्मा 
जीव उठीका आश्रय करते हूँ। जो 
स्वभाव का आश्रय करते हैं वे विकार 
को अपना स्वरूप नहीं मानते, शोर 
जो बिकार को अपना स्वरूप मानते 
हैं वे कम्री भो विकार का आश्रय 
छोडकर स्वभाव का आश्रय नहों 
करते, ओर उनके स्वाभ्रय का पुरु- 
पाथथा भी प्रगट नहं। होता । पूर्व 
का विकार वत॑मान में बाधक हो 
अथवा पूर्वा के अच्छे सस्‍कार हो' 
तभी इस्रखमय धर्मा दोख्रकता हे 
इस्रप्रकार धर्मात्मा जीव पृ३'पर्याय 
का आश्रय नहीं करते, किन्तु 
अपना स्वभाव इसस्रमय भी पूण्ो 
है इस्ले स्वीकार करके उसीका आश्रय 
करके दर्शन-झ्ञान-चाित्र की पूर्णता 
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को प्राप्त होते हैं। यही सोध्य का 
उपाय है । यह 'प॑चमकाल है, इस- 
लिये अभी पुृण' पुरुषार्था नहीं होता? 
ऐसा नहीं है. किन्तु जीव स्वतः 
स्वाश्नय में सम्पुर्णरूप से स्थिर नहीं 
होसकता-इस अपनी पर्याय के कारण 
पुरुषार्थ द्वीन है ।स्वाश्रय की पूर्णता 
नद्दीं करता इस छिये मोक्ष नहीं द्वोता | 


स्वाश्रय के अश्रंतिरिक्त अन्य केई 
मेक्षमार्ग किसी कालमे नही हे। 


भविष्य के मुमुश्षु ओं को मी तीर्थ 

करें ने इसी प्रकार के स्वाश्रित मोक्ष 
मार्गा का उपदेश किया है । भविष्य 
में होनेवाले तीर्थंकर भी ऐसा ही 
उपदेश करेगे । भविष्य में जो 
तीर्थंकर होगे वे भी प्रथम तो 
मुमुझु होकर भगवान का उपदेश 
सुनकर दी होगे, इसलिये उनका 
समावेश भी मुमुक्षुओ में द्दोजाता 
है। पचमकाछ में अथवा अनन्त- 
काल में समस्त जीवां के अपने 
जआात्मस्वभाव के श्राश्रय के अतिरिक्त 
अन्य केाई मेक्षमाग' नहीं है । 
अन्य अम्प्रदायों में तो कभी मोश्च- 
मार्ग' होता ही नहों; सत्य जेन- 
सम्प्रदाय में भी किसी जीव को 
निमित्त के आश्रय से, राग के आश्रय 
से, व्यवहार के आश्रय से अथवा 
किसी सयोग के आश्रय से मोक्ष- 
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मार्ग नहीं है। शुद्ध वम्तुस्वभाव 
के आश्रय से ही जेनमत में ही 
मेक्षमाग' है। सभी तीर्थकरें ने 
ऐसा ही किया है ओर ऐसा दी 
कहा है, इससे यही निर्वाण का मार्ग 
है, दूसरा मार्गा नहीं है-ऐसा बरा- 


बर निश्चित दोता है । 


आचाय देव स्वतः के प्रगटे हुए 
स्वाश्रथ. की निःशक घोषणा 
करते है 

“अथवा, प्रढाप से बस हे ! 
हमारी मति व्यवश्थित हुई है;” तीर्थ - 
करें ने जे। उपदेश किया से ते 
किया ही है; मेने यह निमश्चव करके 
कि अपने आत्मा में स्वश्रय से दी 
मुक्ति द्वाती हे, स्वाश्रयभाव का अगी- 
कार किया है। इसलिये अब विशेष 
विकल्पें से बस हो, बस दे! भेरी 
मति स्वराश्नय में म्थिर हुई हे ।भग- 
घान भ्ररिदृतां ने ऐसा किया ओर 
इसप्रकार उपदेश दिया'-ऐसे पर को 
ओर के विकल्पों से अछम्‌-अ्रलम्‌ 
बस है।! बस दे। | स्वभाव की प्रतीति 
ओर आश्रय के द्वार। विकल्प तेड़कर 
ज्ञान अपने स्वरूप में स्थिर हुआ है। 
अब मेरी मति में स्वाश्रय क ब्नति- 
रिक्त अन्य का अवकाश नहीं हैं । 
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स्वाश्रय के अतिरिक्त अन्य कुछ 
मानने का अवकाश नहीं है, ओर 
यदि विकल्‍प उठे तो स्वाश्रय के 
अतिग्कि किसी अन्य की प्ररूपणा #ा 
अवकाश ही नही है। अद्दे। ! मेरे 
आत्मा ने अन्तर ग से म्वाश्रय का रवी- 
कार रूरके वह भाव प्रगट किया है । 
स्वभाव का आश्रय किया वह कभी 
भी बदलने वाला नहीं है, ओर परा- 
श्रय की श्रद्धा कभी नहीं हे|गी। जे। 
स्वभाव के आभ्रय का निश्चय किया 
है उसी निश्चय के सथन से स्व- 
रूपस्थिरता को पूर्णता प्रगट करके, 
मोह का स्वाथा क्षय करके हम 
केवलक्षान प्राप्त करने वाले हैँ-इस- 
प्रकार आच।य देव अपनी निःश'- 
कता को घाषणा करते हैं। स्वतः के 
स्व्रभाव का बराबर निम्चय हुआ है 
आर मति व्यवस्थित हुई हे-ऐसो 
निःशंक खबर छटद्मस्थ जीव के 
पड़ती है। जिसक्षण पराश्रय छेड़- 
कर स्वराश्नय हिया, उसीक्षण स्वाश्रय 
को शांति का स््रतः के ही वेदन है।ता 
है। आचाय देव कद्दते हें कि अरि- 
हूत भगवान के समान अपने चत- 
न्यमूति' स्वभाव को अश्रद्धा-ज्ञान 
करके हमने अपने ज्ञान के स्थिर 
किया है, ओर वह हमने अपने 
अनुभव से जाना हे। अब हमारी 
मति में परिवर्तन करने के लिये 
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के।ई समर्थ नहीं हे । जिम्ने स्वभाव 
का निर्णय करके ज्ञान के स्वभाव 
में स्थिर किया है उसने स्वाधित 
मेक्षमार्गो के अगीकार किया है; 
स्वभाव के आश्रय से प्रगट हुआ जे। 
भाव है वह निरन्तर अभेदरूप से 
स्वभांव के साथ म्थिर रहता है। 
इससे आचार्यदेव कहते हूँ कि हमने 
अपने स्वभाव का आश्रय किश है 
इससे मे।ह का क्षय करके अप्रतिहृत 
भाव से केबलज्ञान प्रश्ट करनेवाले 
हैं। जिसप्रकार अरिदृत मेक्ष के 
प्राप्त हुए हैँ वेसे ही दम भी इसी- 
प्रकार का पुरुषार्था करके मेक्ष गाप्त 
करे गे । भगवन्तों के। नमस्छार हे ! 


आचार्यदेव नमस्कार करते हुए 
कहते है कि हे भगवान ! में 
तुम्हारे पथपर चला आरहा हैँ 


स्वतः सर्त्राश्नय में मति स्थापित 
की हे, परन्तु अभी छठट्टे गुणस्थान 
में राग की वृत्ति उठतों है; इससे 
आचाय देव भगवान की ओर के 
उल्लास के प्रगट करते हुए कहते 
हैं कि भरिदत भगवन्तों के नम- 
स्कार हे। | अद्दा नाथ ! आपने स्व- 
भाव के आश्रय से मोह का क्षय 
करके केवलक्ञान प्राप्त किया है. बेसे 
ही मे भी आपका उत्तराधिकार 
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लेने के छिये स्वाश्रय से आपके 
पीछे चछा आरहा हूँ | अद्दे। » जिन्‍दोंने 
ऐसा पूर्ण स्त्रतत्र म्वाश्रित मार्ग 
बतलाकर अनन्त उपझार किया है उन 
भगवन्तें के में नमस्कार करता 
हूँ-अर्थात्‌ में भी इस स्वाश्रयमा्ग' 
के ही अगीकार करता हूँ। भग- 
वान के चरणकमलछों में हमारा 
नमम्कार है ! आचय तेव स्वत; अपने 
मेक्ष के लिये नत्साह और उन्लास 
प्रगट करते हैं 6 हे प्रभे | जिस- 
प्रकार आपने मुक्ति प्राप्त को है उसी- 
प्रकार हम भी मेक्ष के सार्ग' पर 
हैं, हम भी केवलज्ञान प्रगट करेगे 
और वहीं उपदेश करके मेकक्ष प्राप्त 
करेगे । दूसरा क्या कहें भगव्तों 
के नमस्कार है ! जिन जीवें के 
स्वाश्रय की रूवि हा ओर पराश्रय 
की रुचि दूर द्वाचुक्री हा वद्दी जीव 
भगवतें के नमस्‍्छार करता है । 
बास्तव में भगवान ने जिस म्वाश्रप 
मार्गा का उपदेश दिया है वेसा हो 
समझकर अपने में भी बेसा ही स्वा- 
श्रय प्रगट करना से भगवान के 
नमस्कार करना हे। 
प्रथमर्म सम्यग्दर्शन, और उसे 
प्रगट करने का उपाय 
अरिहत भगवान के जैसे शुद्ध- 
द्रव्य, शुद्रगुण, ओर शुद्धपर्याय हैं 
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वसे द्वी य्द्ट आत्मा भी द्वव्य, गुण 
ओर पर्याय से झुद्धस्वरूपी है| द्रव्य- 
गुण-पयौय से अभेद शुद्ध चेतन्य- 
स्वभात्र की श्रद्धा करना सो सम्य- 
खुश न है । जे राग- दंष होता हे बह 
द्रव्य में नढीं, गुण में नहीं ओर 
पर्याय का स्वरूप भी वह नहीं हे। 
यदि पयौय के शुद्धस्रभाव में अभद 
करे ते पर्याय में विकार नहीं होता | 
जसे अरिदहत के स्वरूप में रागद्वघ 
नहीं है, उसीप्रकार इस आत्मा के 
स्वरूप में भी नहीं है | इस्रप्रकार 
स्वभावदष्टि करके, विक्वारर द्वित द्वेठ य- 
गुण-पर्याय से अभेद शुद्धात्मा के 
ज्ञानने से मोह का क्षय होता है ओर 
पत्रित्र सम्यग्दश न प्रगट द्वोता है । 
यही प्रथम धर्म हे । 


सच्चे देव-गुरू-शास्ष की ओर 
लक्ष्य रहे बह राग है, धर्म नहीं। 
अपने आत्मा में द्रव्य गुण पयौय 
का विचार करना भी राग है। 
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एक अभेदवस्तु में द्रउ॒य-गुण-पर्याय, 
ऐसे तीन भेद परमाथे से नहीं हैं। 


रागरहित और भेदरहित आत्मरत्र- 
रूप की प्रतीति से घर्मा है। द्रव्य- 


गुण ते त्रिह्ालू निर्माल्‍्ठ हैं और 
पर्याय में विकार हे-ऐपे भेद ऋरके 
उसके जिऋलप में रुके ते सम्यरद- 
शंन नहीं हे'गा। पर्याय में दोष 
है वह आत्मा का यथार्थ स्त्रूप 
नहीं है, क+ कि अरिहितें के आत्मा 
में वह नहीं है । इसलिये उम्र क्षणक, 
विकाररहित सम्पूर्ण आत्मा के। प्रती- 
ति में-लक्ष्प में छेना से! धर्मा है । 
जितना केवली भगवान के आत्मा 
में हे उतना द्वी इस आत्मा का 
स्वरूप है, ओर जितना अरिदत 
के आत्मा में न हो उतना इस आत्मा 
का स्वरूपनहों है । केवली भगवान के 


दया-भक्ति के भाव नहीं होते, इससे 
वे भाव आत्मा का स्त्रकूप नहीं हैं। 


हा 


(पूर्ण) 





शांति का उपाय 


[ गुजराती समयवार गाया ३९० से ४०४ के प्रवचनों से ] 


घमोत्मा जीव आत्मा के स्व- 


करना हो उपे अपने ज्ञान में आत्मा 


भाव के केसा जानते हँ-यह उसकी का यथार्थ मूल्य जानना पड़ेगा । 


धात कही जारही है। जिसे धर्म 


ज्ञान में जिसकी महिमा हो उसी 
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में ज्ञान एकाग्न होता हे। यदि पर 
को महिमा करके ज्ञान वह एकाम् 
हो ते! बहू अधम' है जोर आत्मा 
की महिमा के समझकर यदि बहेँ। 
एकाग्र हो ते वह्द धर्म है। जसे- 
ज्ञिन जीवो' के विषयों में या 
रक्ष्मी इत्यादि में सुखबुद्धि हुई है 
वे जीव उसमें एक।प्र होते हैं- जीवन 
की चिन्ता न करके वे >षयां में 
छीन होजाते हैं, कयेंकि उनके ज्ञान 
में उनकी महिमा असित हुई है, बेसे 
हो आत्मा का ब्लान्वभाव अनन्त 
सुखस्वरूप है, पर से भिन्न है-उस 
स्वभाव की महिमा यदि ज्ञान में 
क्ाये तो सबसे प्रयेजन छे'डकर 
ज्ञान अपने स्वभाव में स्थिर हो 
ओर यथार्थ शांति प्रगट हो; इसका 
नाम धर्म' है। इिन्तु यदि ज्ञान में 
ज्ञात होनेवाले शब्दादि पदार्थों अथवा 
उन्हे जाननेवबाले क्षल्पज्ञान जितना 
ही आत्मा का मूह्त्यांकन करे तो 
वह ज्ञान परविष्य[ में और पर्यौय- 
बुद्धि में ही रुक जायेगा, किन्तु 
बहा से हटकर पूर्ण सब्रभाव को ओर 
उन्मुख नहीं होगा और शांति प्रगट 
नहों धोगी । 

हे भनय ! यदि तुझे शांति प्रगट 
करना है तो वह शांत परवस्तु में 
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से नहीं आयेगी, परवस्तुओं के सन्मुख 
देखने से नहीं आयेगी, विकार या 
क्षणक पर्याय की भोर देखने से 
नहों आयेगी, किन्तु यदि उन सबका 
लक्ष्य छोड़कर अपनी बर्तामान अब- 
स्था को त्रैेकालिऋ ज्ञानम्वभाव में 
एकाकार कर ते त्रेडा लिक स्त्रभाव 
के आधार से अवस्था में परिपूर्ण 
शांति प्रगट द्वो। 


शब्दादि विषयो' में किचित ज्ञान 
नही हे-इससे उनसे ते आत्मा भिन्न 
है, ओर आत्मा में परिपूर्ण ज्ञान 
है-आत्मा ओर ज्ञान किचित्‌ भिन्न 
नहीं हैं-ऐसा भेदकज्ञान करके यदि 
स्वभावोन्मुख हो तो स्वभाव के 
आश्रय से जीब को सम्यकू मति- 
श्रुतज्ञान प्रगट द्वो ओर अलपकाल 
में ही भव का अन्त आज्ञाये, इसके 
अतिरिक्त जो मति-श्रत ज्ञान परल- 
क्ष्य से ही कार्या करे-बह मिशथ्या 
ज्ञान हे | स्वल्द्ष्य से सम्यग्ज्ञान प्रगट 
किये बिता काई जीवकषाय के मन्द 
करे ते उसे पापानुबन्धी पुण्य का 
बन्ध है। और साथ हद्वी उसीसमय 
रूम्पूण' आत्मस्टभाव के अनादररूप 
मिथ्यात्व से अनन्त पाप बंध करे 
ओर अनन्त भत्र बढ़ जाये । 
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आत्मधमे 
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नपे पाँचवाँ, झ्क पाँचवाँ 


ज्ञान की स्वाधीनता ओर निमित्त का 
अकिचित्करपना 


£ समयसार गाथा ३९० से ४०४ के प्रवचनों से ] 


(१) दिव्थध्वनि में नि्ित्तपने 
का आरोप 


श्री सब 'झदेव को पृण' ज्ञान हो- 
गया हे, ओर उनकी वाणी में भी 
प्रत्येक समय में पूर्ण रहस्य आता 
है। परन्तु उपस्थित जीव अपने 
ज्ञान की योग्यता से ज्ञितना समझे 
उतना उन्हे निमित्त कहा जाता हे । 
कोई जीव बारहअंग समझे ते 
उसके लिये बारह अगेा के समझने 
में वह वाणी निभित्त कहलाती है। 
कोई जीव करणानुयोग का ज्ञान 
करे ते उस्रसमय उसे करणानुयोग 
के ज्ञान में बह वाणी निमित्त कही- 
जाती है । ओर उसीसमय दूखरा 
जीब द्रव्यानुयोग का ज्ञान करता द्वो 
ते उस्रको वद्द वाणी द्रव्यानुयोग के 
ज्ञान में निम्नित्त कह्छाती है । इसमें 
ज्ञान की स्वाधोनता सिद्ध होती है। 
जो जीव अपने जन्तरस्वभाव के 
आधार से जितना अश्रद्धा-ज्ञान का 
विकास करे उतना ही दिव्यध्वति 


में निमित्तपने का आरोप आता है; 
इस्नलिये यहा। आचाय'भगवान कहद्दते 
हद कि ज्ञान ओर द्रव्यश्रतः पृथक 
हैं। बाणी और शासत्र तो अजीब 
हैं; अजीव के आधार से कभी ज्ञान 
नहीं होता । यदि वाणी का श्रवण 
करने के कारण ज्ञान होता दो तो 
अजीव वाणी कर्ता बने और ज्ञान 
उसका कार्य स्रद्ध हो; परन्तु 
अजीव का कार्य तो अजीब ही होता 
है, अर्थात्‌ ज्ञान स्वतः अजीब सिद्ध 
हुआ । जो जीव परवस्तु के आधार 
से अपना ज्ञान मानता है उसका 
ज्ञान मिथ्या है। उसे यहूँ अचेतन 
कहा है। श्रुत के शब्द जड़ हैं, वे 
आत्मा के ज्ञान में अकि चित्कर 
हैं; उस द्रव्यश्रत के अवलम्बन से 
आत्मा के किचितू भी ज्ञान या 
धर्म नहीं ट्वोता । 


(२) जे आत्मा में अभेद हे। वही 
यथार्थ ज्ञान है 
शास्र और वाणी तो जड़ हैं, 
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वह तो ज्ञान नहीं ही है; कन्तु म॑ंद- 
कषाय के छेकर मात्र शात्त्र के 
लक्ष्य से द्दोनेबाला ज्ञान का विकास 
भी यथार्था ज्ञान नहीं है। जिनेन्दर 
भगवान का कहां हुआ द्र॒ठप्-गुण- 
पर्याय, निश्चय-5ण्वहार, सपादान- 
निमित्त, नवतत्त्त आदि सम्बन्धी 
ज्ञान का विकस मात्र शास्त्रों के 
लक्ष्य से हो, ओर स्वभाव का लक्ष्य 
न करे तो उस ज्ञान के विकास 
के भा द्रव्यश्रत में गिनकर अचे- 
तन कहा है। शास्त्र इत्यादि परद्रव्य 
ओर उनके लक्ष्य से होनेवाली मन्द- 
कषाय तथा उसके छद्ष्य से कार्या 
करता हुआ वर्तामान जितना ज्ञान 
का विकास-उन सबका आश्रय छोड़- 
कर उनके साथ की एकता छोडऋर 
त्रकालिक आत्मस्वभाव का आश्रय 
करके जो ज्ञान आत्मा में अभेद्‌ 
हो वही यथाथ ज्ञान हे | 
(३) ऐसा क्यों कहा कि सते 
की वाणी जयवन्त हे ? 
प्रभः---यदि्‌ वाणों से-श्रुत से 
ज्ञान नहीं होता तो फिर 'तीथंकरों 
की-स ते को वाणी ज़यब त प्रवर्ता- 
मान रहे, *त जयवंत हो'-ऐसा 
किसल्ये कहा जाता है? 
उत्तर:--वाणी से ज्ञान नहों 
होता, किन्तु खभाव के ओर की ए क्ा- 
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ग्रता से ज्ञान प्रगट होता है। सम्य- 
ज्ञान होने के पठ्चान्‌ जीव एसा 
जानता है कि पहले बाणी को ओर 
लक्ष था, अथात्‌ सम्यग्न्लान होने 
में वाणी निमित्तरूप है : बाम्तव 
में ते अपने आत्मा में जो भेदज्ञान 
प्रगट हुआ है बह भावश्ुत जयबत 
हों-ऐसी भावना है; और शुभ 
विकल्‍प के समय भेदज्ञान के निभित्त - 
रूप वाणी में आराप करके कहते 
हैं कि 'श्रत जयबत हो, भगबान 
की ओर सते की वाणी जश्वत 
हो' परन्तु उससमय भी अन्तर में 
बराबर भान है कि »णी इत्यांद्‌ 
पर: ठय से अथवा उनकी ओर के 
ल्ट्ष्य से मरे आत्मा का किचित्‌ 
छाभ नहीं हात। | 


(४) वाणी के कार्ण ज्ञान नहीं 
हैता और ज्ञान के कार्ण वाणी 
नहीं हाती। 


आत्मा के ज्ञान में वाणी का 
अभाव है ओर वाणो में ज्ञान का 
अभाव है| यदि बाणी से ज्ञान 
होता द्वो तो वाणों कर्ता और ज्ञान 
उसझा कर्म, इस्रप्रकार एक दूमरे 
के कर्ता कर्मापना होजाता है; इस- 
लिये वह मान्यता मिथ्या है। उसी- 
प्रकार भात्मा में खच्चा समझनेरूप 
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योग्यता हो इससमय उस दोग्यता 
के कारण बाणो निऋछना ही चाहिये- 
यह मान्यता भो यथार्थ नहों है; 
क्यों क यदि एसा हो तो क्लान कर्ता 
लिछू हो ओर अचेतन काणों 
उसका कार्या सिद्ध हो! 


श्री महाबीर भगबान को केवल 
ज्ञन हुआ, इन्ट्रों न समब्रशग्ण की 
गचना की, परन्तु छियासठ दिननक 
भगवान हो व्व्यिष्वनि नहीं खिरी । 
श्रावण कृष्णा एकम के दिन गौतम- 
स्वामी आये और वाणी ख्विरी; परन्तु 
बहा गोतम स्वासी आये इसलिये 
वाणो खिरी >स्ला नगीं है, और 
ब।णी खिग्ना थी इसलिये गौतम- 
म्वामो आये ऐसा भी नहीं है। वाणी 
ओर गोतसम्बामी-देनों की क्रियाएं 
स्वतत्र हैं। भगवान को बाणी छूटी 
इसलिये गौतमम्बामी के ज्ञान हुआ, 
एसा भी वास्तव में नहीं है | बाणो 
अचेतन हे, उससे ज्ञान नहीं होता, 
ओर गोौतमस्वामी आदि जीखबों 
के ज्ञान में समझने की योग्यता हुई 
इसलिये भगवान की वाणी परिणमित 
हुई-ऐसा भी नहीं है। अचेतन पर- 
माणु का ऐसी खबर नहीं है हि 
सम्मुख पात्र जीव आया है इसब्व्ये 
में! परिणमित होऊँ ! बैसे ही भग- 
वान कद वाणं के कर्ता नहीं हैं; 
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वाणी ते उम्के अपने कारण से 
परिणमित होनी है, और जो जीव 
अपने आत्मस्वभाव के समझने की 
योग्ण्तावाला द्वोता है बहो जीब 
अन्तरपुरुषःर्थ द्वारा अपने स्वभाव 
के सन्‍्मुख द्वाकर समझता है। 
नसका ज्ञान अपने जझानस्वभात्र 
के आधार से परिगमित होता है। 
अपने स्वभाव के सम्मुख होकर 
जानना-देखना और आनन्द का 
अनुभव करना वह आत्मा का स्व 
रूप है, परसन्मुख हो #र जाने ऐसा 
आत्मा का स्वरूप नहीं है । 


(५) केयलज्ञान, कंपन और 

वाणी-तीनां की स्व॒तत्रता 
आत्मम्वभाव में सम्पूण' स्थिर 
होने से मद्दाठीर भगवान के केवछ- 
ज्ञान प्रगट हुआ; वहाँ घततिकर्मों 
का स्त्रय परमाणु को योग्यता से 
नाश हुआ | भगवान के अभी चार 
अधातिकर्मा सयोगरूप थे और 
आत्मा में योग का कम्पन था; उसके 
निमित्त से दिव्यध्वनि खिरती थी। 
बहा केवलज्ञान या कस्पन के काग्ण 
वाणी परिणपम्रित नहीं होती; क्योंकि 
तेरहवे गुणम्थान मे केवलज्ञान और 
कम्पन तो निरंतर है; इससे यदि 
उसके कारण से बाणी परिणमित 
होती दो ते बहू निर तर हवाना 
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चाहिये, किन्तु वाणी ते अमुझ समय 
ही द्वाती है, क्योंकि उसका परिण- 
मन स्तत्र हे। पुनचद, दिव्यध्वनि 
खिरना हे इसलिये भगवान के योग 
का कंपन है-ऐसा भी नहीं हे | 
कम्पन ते जीव के येगगुण की 
अशुद्ध॒शा है ओर वाणी ते जड़ को 
दशा है। देनों अपने-अपने कारण 
से स्वतन्न होते हैं। 


भगवान के केवलज्ञान ओर 
क'पन है इसलिये वाणी खिरती है- 
ऐसा नहीं है |वाणी खिरती है इस- 
छिये केवलज्ञान ओर फपन स्थिर 
हैं-ऐसा भी नहीं है । क पन के कारण 
केवछज्ञान स्थिर नहों रहता ओर न 
केवलज्लान के कारण कपन; किन्तु 
केवलज्ञान, वाणी ओर क पन-तीनों 
स्वतत्र हैं । 


(६) भगवान की वाणी और गौतम 

का ज्ञान-दानां एक ही समय 

में' हुए, तथापि एक दूसरे के 
कारण । 


अब, भगवान क ।णी छूटती 
है उस वाणी के कारण दूसरे जीबों 
को ज्ञान नहीं होता । दूसरे जीबों के 
ज्ञान होना है इसलिये वाणी खिरती 
है-ऐसा भी नहीं है । भगवान मद्दावीर 
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की वाणी छ्विरी तब वह परम/णुओं 
की योग्यता से खिरी है ओर गोतम- 
स्वामी के जे। ज्ञान प्रगट हुआ बह 
उनके आत्मा को योग्यता से हुआ 
है । वे देनां काय' एक ही समय 
में हुए उससे कहीं एक दूसरे के 
कती नहीं हैं; वाणीरूप पयौोय में 
पुदूगछगर्माणु प्रवेश कर गये हैं, 
इससे वाणी उस पुद्रल का कार्यी 
है। कहीं गोतमप्रभु॒ बाणी पर्याय 
में प्रविष्ट नहीं हगये हैं; उसी प्रकार 
गोतमस्वामी की ज्ञानपर्याय में उनका 
आत्मा दी प्रत्रिष्ट हुआ है, कहीं 
वाणी उम्र ज्ञान में प्रवेश नहीं कर 
गई है, इसलिये वाणी के कारण 
ज्ञान नहीं हुआ है; ओर गोतमम्बामी 
के कारण भ्रगवान की वाणी नहीं 
हुई हे । इस जगत में अनन्त पदार्थों 
के भिन्न-भिन्न कार्य एकसमय में 
एकसाथ होते हैं, उससे केई पद।्थो 
किन्हीं अन्य पदार्थों का करों नहीं 
है । एक पदार्थ दूसरे पदार्थ का कुछ 
करे-ऐसा वस्तुम्वभाव ही नहीं है। 


(७) वाणी के आश्रय से राग 
की उत्पत्ति है, और स्वभाव के 
आश्रय से सम्पर्द्शन की 
उपत्ति है । 

द्रव्यभ्रत कर्थात्‌ भगवान की 
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वाणी अचेतन है, उसके लक्ष्य से 
राग की उत्पत्ति होती है; वाणी के 
छद्धय से घम' की उत्पत्ति नहीं दोती 
किन्तु आद्रव छी उत्पत्ति होती है; 
वाणी के छक्ष्य से जो ज्ञान होता 
है वह आत्मा का स्वभाव नहीं हे। 
ज्ञानस्वभाव के साथ अभेद द्ोकर 
जे। ज्वान परिणमित दो वह आत्म- 
स्वभाव है | भगवान की वाणी के 
लक्ष्य से पुण्यभात्र होता हे, वह भी 
अचेतन है, वह्‌ धर्मा का या सम्य- 
श्ञान का कारण नहीं है । आत्मा 
स्वतः चेतन है, उसका अवलम्बन 
छेडकर यदि अचेतन वाणी के अवब- 
लम्बनरूप परिणमित हो ते आखव- 
भाव हे; उससमय जे शुमभभाव 
होता है उससे चारें घातिकर्मा भी 
बधते हैं ओर घातिकर्मा पापरूप 
ही हैं, इसप्रकार द्रव्यश्र॒त के छक्ष्य 
से पुण्य-पापरूप आख्रव होता है। 
इससे जड़ के आअय से जो ज्ञान 
हाता है वह भी अचेतन है, क्योंकि 
वह ज्लवान चतन्य के विकास के 
रे।कनेवाला है | वेतनरूप ज्लानस्वभाव 
के आश्रय से सम्यग्न्ञान द्वोता है 
ओर सबवर-निर्जारारूप निर्माठभाव 
की उत्पत्ति द्वाकर आसत्रव का नाश 
होता है। ऐसा जो जीव जानता है 
वह अपने श्ञानस्वभाव के स्वामित्व- 
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रूप हो परिणमित होता है; अपने 
के। अचेतन वस्तु का कर्ता या स्वामो 
नदी मानता ओर अचेतन के आश्रय 
से देनेवाले ज्ञान जितना ही अपने 
के नहीं मानता। ज्ञो रुपये की थैलो 
में हाथ डालेगा उसे रुपये मिदठेगे ओर 
जे चिरायते के थेढ़े में हाथ डाढेगा 
उसे बिरायता मिलेगा। इस दृष्टान्त 
से इतना समझना छि-जे। अवेतन 
वाणी की रुचि ओर विश्वाप्त करे 
उसे उसकी वर्तमान दशा मे रागादि 
ओर जअज्ञान की ही ग्राप्ति होगी, 
ओर ज्ञानादि अनन्त गुणों के भंडार- 
रूप अपने स्वभाव को रुचि और 
विश्वास करे ते उसे अपनी पर्याय 
में भी सम्यरज्ञान ओर शांति को 
प्राप्ति होती है। इपलिये जिसे अपने 
आत्मा में सम्यग्दर्शन, शांति, सुख 
आदि प्रगद करना हैं उसे कहीं 
बाह्य मे न देखकर अनन्तगुणस्वरूप 
अपने आत्मस्वभाव में देखना 
चाहिये । आत्मस्वभाव को ओर 
उन्मुख होने से सम्यग्दर्श न-जझ्ञानांदि 
प्रगट होते हैं। ओर उम्चके अतिरिक्त 
वाणी-शाम्रादि बाह्य वस्तुओं के 
लक्ष्य से चिरायते जैसा आख़त्र 
ओर ब घभाव होते हैं । 


आत्मस्वभाव का आश्रय करना 
वह प्रयोजन हे 
आत्मरवभाव के समझने में, 
समझने से पूर्ब और खमझने के 
पश्चात्‌ भी सतश्रुत निम्मित्तरूप होता 
है, उसका यहाँ न्षिव नहीं है । 
किन्तु यदि निमित्तो' का आश्रय 
छोड़कर अपने स्वभाव का आश्रय 
करें तभी जीव के सम्यरदर्शन होता 
है, ओर इसप्रकार स्वाश्रय से सम्य- 
ज्ञान प्रगट करे तभी श्रुत के उसका 
यथाथ' निरमित्त कद्दा जाता है ओर 
उसके द्वव्यश्रुत के ज्ञान के व्यव- 
दारकज्ञान कद्दाजाता है। इसप्रकार 
यटा निमित्त का-व्यवहार का आश्रय 
छोड़कर स्वभाव का आश्रय करना 
ही प्रयोजन है, बद्दी धर्म का 
मार्ग' है । 


(९) ज्ञानी सारे दिन क्या 
करते हैं ! 

प्रन्‍न;--यदि श्रत-शास्त्र ज्ञान 
का कारण नहों हैं, ते ज्ञानी दिन- 
भर समयसार-प्रवचनसार आदि- 
शात्र हाथां में लेकर क्‍यें पढ़ते हैं ? 

उत्तरः--प्रथम ते। यह समझो 
कि आत्मा क्‍या हे ? ब्लान क्या है ? 
शास्त्र क्या है? ओर हाथ क्‍या है? 
हाथ ओर शास्त्र ते देमें अचेतन 
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हैं, आत्मा से प्रथकू हैं, उनकी 'क्रया 
ते केई आत्मा कग्ता नहीं उ. ज्ञानी 
के स्वाध्यायादि का जिकल्‍प हुआ 
आर 
कार 
याग्यत्ता 
हे तथा 
समय्सारादि 


खप्तसमय ज्ञान भें उसप्र- 
के ज्ञगं का हा जानने की 

थी इस ७ ज्ञान होता 
उससमय  निमित्तरूप 

शाास्य उनके अप्न 
कारण से स्वतः होते हैं; वहा ज्ञाती 
ने ता आःत्मस्वभाव के आश्रय से 
ज्ञान ही किया है। हाथ की, शास्त्र 
की अथवा राग की क्रिया भी उसने 
नहीं को है । शास्त्र के कारण ज्ञान 
नहीं होता ओर जीव के विकल्प 
के कारण शात्र नहों आ।या। ज्ञान 
का कारण ता श्रपना ज्ञानमस्वभाव 
होता है या अचेतन बागतु ! जिसे 
अपने ज्ञानम्बभाव की श्रद्धा नहीं 
है ओर अचेतन श्रुत के काग्ण 
अपना ज्ञान मानना है उम्त सम्य- 
रक्ञान नहीं होता । यह भगवान 
आत्मा स्वतः ज्ञानस्वरूप है। सर्वा- 
ज्ववीतराग़ देव की साक्षातर गाणों 
ज्ञान का अखसाधारण-सर्बोन्क्रप्ट 
निमित्त है, वहू अचेतन है, उसके 
आश्रय से+कार्ण से भी आत्मा के 
कि चित ज्ञान नहीं होता; ते फिर 
अन्य निमम्चित्तों को ते बात ही 
क्‍या द्दे ! 


साद्प २४७० 
(१०) मेदज्ञान बिना आगे 
नहीं चर) जानऊता 

केई यह कब्ने क-पत्ले ते 
चाणी इस्यारि निमित्तों के लक्ष्य से 
का आत्मा आगे बढ़ता है न? ते 
अससे कहते हैं झ-भाई | वाणी के 
सूद्य से अधिक द्वोगा तो पापभाव 
दूर द्वाऊर पृण्यभाव हो गे, किन्तु वह 
कहीं आगे बढ़ा नहीं कहब्ठायेगा | 
क्येकि शुभभावों तक ते! जीव झाननन्‍्त- 
ब।र झाचुका है। शुभ-अशुभ से 
आत्मा का भवदज्ञान करके स्वभाव 
में आय तभी आगे बढ़ा कहदछा- 
यंगा । निमित्त के लक्ष्य से कभी भी 
भदन्नान नहीं होत!; अय्ने ज्ञनम्ब- 
भाव के रुद्ष्य से प्रारम्भ करे तभो 
आगे बढ़े ओर सेदज्ञान प्रगट द्वाकर 
पूर्णता हो । 

(११) यदि वाणी से ज्ञान 
नहीं होता तो जिज्ञासु लेाग 
व्याख्यानादि सुनने क्‍्यें 
आते हैं 

प्रइन:--यदि आत्मा में हो पूर्ण 
ज्ञाननामण्य' भरा हे ओर वाणी से 
ज्ञान नहीं होता ता यह सब जिन्नासु 
यहूँ। सुनने क्‍यें आते हैं ? स्वतः 
में भरा हुआ है उसमें से क्यों 
नहीं निकालते ? 

उत्तर:--यहाँ सुनने आते हैं 
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इपका क्या अथ ? उसमें आत्मा 
क्र करता है? जड़ शरीर के 
आत्मा कह्दीं उठा नहीं छाया है, 
शरीर का क्लेत्रान्‍्तर उसके कारण 
से हुआ है और आत्मा का क्षेत्रा- 
न्तर आत्मा के कारण हुआ है। 
जिज्ञासु जीवों के सतृश्रवण की 
इच्छा होती है वह शुभराग हे; उम्र 
राग से या सुनने से ज्ञान नहीं 
होता; उसी प्रकार सत्श्रवण की इच्छा 
हुई इसलिये आत्मा का ज्षेत्रान्तर 
हुआ-एऐला भी नहीं है; क्येकि इच्छा 
चारित्र का तिकार है ओर क्षेत्रान्तर 
क्रियाबती शक्ति की अवस्था है-दे।नों 
प्रथक्‌-प्रथक्‌ गुणां के कार्यो हैं। एक 
गुण की पर्याय दूसरे में कुछ नहीं 
करती, ते फिर आत्मा पग्वस्तु में 
क्या करेगा ? श्रवण के समय भी 
शब्दों के कारण ज्ञान नदों द्ोता, 
किन्तु ज्ञान की उससमय को पर्याय 
की बसी ही येग्यता है, इससे 
उस्रसमय वेसे ही निमित्तरूप शब्द 
खामने स्वतः होते हैं, वहाँ अज्लञानी 
के। ऐसा लगता है हि शब्दों के 
कारण ज्ञान हुआ है; परन्तु वैखा 
नहीं है। आत्मा को प्रतीति ता 
अन्तरस्वभाव के आश्रयरूप पुरुषार्थो 
से ही होती है । जिज्ञासु जीवों के 
कुगुरु का खग छोड़कर, खत्पुरुष 
की वाणी श्रवण करने का भाव आता 
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है, किन्तु 'मेरा ज्ञान बाणी के कारण 
नहीं है, वाणी के लक्ष्य से भी भेरा 
ज्लान नहीं है, अतरग श्लानस्वभाव 
में से ही मेरा ज्ञान आता है'- ऐसा 
निश्चित करके यदि स्वभाव की ओर 
उन्‍्मुख हो तभी सम्य्सज्ञान द्वोता 
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है। वाणो के लक्ष्य से सम्यस्ज्लान 
नहीं होता | इसप्रकार सत्‌ का श्रवण 
करनेवाले जीव का ज्ञान भ्वतत्र हे, 
इच्छा स्वत त्र है, क्षेत्रान्तर स्वत त्र 
है, शरीर की क्रिया स्वतन्न है और 
सामनेबाले की वाणी भी स्वत त्र है । 








द्रव्यटष्टि के अपूर्य पुरुषा्थ बिना क्रमबदध- 
पर्याय की अथवा केवलज्ञान की 
प्रतीति नहीं हेती । 


[ समयस'र गाथा ३५० से ४०४ के प्रवचनों से ] 


ज्ञान चेतन है ओर वाणी जड़ 
का परिणमन है; ज्ञान ओर वाणी 
दाने अपनी-अपनी पर्याय में म्व- 
तत्रूप से क्रमबद्ध परिणमित 
होते हैं। 


प्रदून:---यदि प्रत्येक पर्याय क्रम- 
बद्ध होती है तो रागादिभात होते 
हैं वे भी क्रमबद्ध देते हैं न? ते 
उन्हें दूर करने का पुरुषार्थ नहीं 
रहता । 

डउत्तर:--जिसे क्रमबद्ध पर्याय 
की श्रद्धा हुई है। बसे एसा प्रइन 
हो नहीं उठता, क्येक द्रव्यद्ष्टि के 
बल्) से हो अनादि-अन त क्रमत्रद्ध 
पर्यौय की श्रद्धा होती है, द्रव्यद्॒प्टि 
हुए बिला क्रमबड्ध प्योय की यथार्थो 


श्रद्धा नहीं होती । और द्रव्यद॒ष्टि 
होने से जीव राग के अपना स्ब- 
रूप नहीं मानता, क्येंकि त्रेकालिऋ 
द्रव्य में राग नहीं है, इससे वह 
जीब बाम्तव में राग का ज्ञाता हो 
रहता हे-अथौत्‌ परमार्थतः उसे 
राग नहीं होता किन्तु राग दूर हो 
होता है। मेरी ओर जगत के सम- 
ग्त जीवीं की अवस्था क्रमबद्ध द्वोती है, 
एसा निश्चित कर नेबाढा जीव एक-एक 
पर्याय के नहीं देखता, किन्तु द्रव्य 
के त्रकालिक स्त्ररूप के देखता है | 
ऐसा जीव गग की येग्यता के नहीं 
देखता क्यांकि त्रिकाली स्वभाव में 
राग को योग्यता नहीं है; इप्तसे 
त्रिकाछी स्वभाव में एकता के बह 
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से क्सहे राग दूर हो होता जाता 
है। ऐसे त्रेहालिफ स्वभाव की दृष्टि 
करने में गगरहित अश्रद्धा-ज्ञान का 
अनन्त पुरुषार्था कार्या कर रहा हे। 
क्रमबद्ध पर्याय का विश्वास करने 
से तो पर का विकार का ओर पयौय 
का आश्रय छूटऋर मात्र अभेद स्व- 
भाव का हूं आश्रय रहता है, उस 
स्वभाव में से राग को उत्पत्ति होती 
ही नहीं हे, इससे क्रमबद्धपर्याय की 
श्रद्धा वाले सम्यग्टष्टि का क्रमशः 
स्वभाव की एक#ता ही होती जाती 
है ओर राग दूर होता रद्दता है । स्व- 
भावद्रष्टि के कारण उसके स्वभाव 
की उत्पत्ति का क्रम है, और राग 
कै दूर करने का क्रम हे। तब 
फिर “ राग होना हागा ते होगा”? 
यह बात कहे रही ? दाग के ऊपर 
ही जिसकी दृष्टि हे उसे ते राग 
ओर आत्मा के भेद का विचार दो 
नहीं है, उसे ते। राग ही आत्मा 
है, इससे उसके राग को ही उत्पत्ति 
होती है, किन्तु जिसकी रागरदित 
चैंतन्यस्वभाव पर दृष्टि हे ओोर 
राग का निषेध है उसके ते स्व- 
भाव की निर्मंछ्ता की हो उत्पत्ति 
होती हे ओर राग नष्ट होता जाता 
है। सम्यग्टष्टि के चारित्र को 
निब'छ॒वा से जे! अल्प राग देता 


४ शेप : 


है वह वास्तव में उत्पश्िरूप नहीं 
है किन्तु टालने के लिये दी हे; 
क्योंकि जब राग दे।ता हे उससमय 
भी राग का नहीं किन्तु द्रव्य का 
ही आश्रय है। 


स्व ओर पर समस्त पदार्थों 
क्रमबद्धपर्याय में परिणमित द्वोते 
हँ- ऐश्वा निश्चित्‌ करते ही, ज्ञान 
का क्रम ज्ञान से जोर वाणो का 
क्रम जड़ से-इसप्रकार देने का 
भेदक्लान द्वाकर ज्ञान अपने स्वभाव 
में उन्मुख होता है। स्वभावेान्मुख 
हुए ब्रिना क्रमचद्धपर्याय का निर्णय 
नहीं होसकता। जिसप्रकार स्व॒द्रत्य 
की ओर डन्‍्मुख हुए बिना स्वर-पर 
की क्रमबद्ध पर्याय का यथार्थ निर्णय 
नहीं हेसकता, बसे द्वी स्वद्रव्य के 
निर्णय बिना फेवी भगवान का 
निर्णय भी यथार्थरूप से नहीं हे।स- 
कृता | स्व्रतः राग से अशतः प्रथक्‌ 
हुए ब्रिना केवलज्ञान का निर्णय 
कहां से कर सकेगा राग ओर 
ज्ञान के बीच का भेदज्ञा न हुए बिना 
परमार्थ से फेवछक्लान की प्रतीति 
नहीं होती । इससे ऐसा बतलाया 
कि स्वद्रब्य के स्वभाव के निर्णय 
से ही धम' होता है। केवडी भग- 
बान का निर्णय करने में भी पर- 
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मार्था से ते अपने आत्सद्रव्य के 
निर्णय का ही पुरुष्यथों हैे। आत्म- 
निर्णय के पुरुषार्थ के बिना केवढी- 
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भगवान के बचने की भी यथार्थो 
प्रतीत नहीं वहल ती । 


_--++++««१5“२/ * कै के. रे पे. सि:3:७७००७-००० न, 


शरीर में रोग हो तब आत्मा को क्‍या करना चाहिये? 


$-- पाल 
प्रइन;:--शआत्मा चतन्यस्वरूप है 
ओर शरीर से प्रथक है; यह बात 
ते हम मानते हैं, परन्तु शरीर में 
जब रोग हे। तब ध्वमें उसकी दवा 
ते करना चाहियेन!? 
उत्तर: -आत्मा शरीर से भिन्न 
है, ओर शरीरादि परद्रव्यों का कुछ 
भी नहीं कर सकता-ऐसा वस्तुस्व- 
रूप खमझ में आया द्वा तो उपरे।क 
प्रथन)न उठने का अवकाश ही नहीं 
गहता । “आत्मा शरीर से पृथक 
नहीं किन्तु शरीर का कतो हे-ऐसी 
जिखकी अक्षान्वुद्धि हे उसे ह्वी उप- 
रेकक्त प्रश्न पठता है | 'दवा करना 
या न करना!-ऐसा प्रश्न कब उठता 
है? यदि दवा की क्रिया आत्मा के 
अधीन हे। तब यह प्रश्न उठता हे । 
जे। कार्या करने में स्वतः समर्थ नहीं 
है उसके सम्बन्ध में 'मुझे यह ऋरना 
चहिये या नहीं?-एसा प्रइन द्वी नहीं 
होता। शरीर की अथवा दवा छाने 
की क्रिया आत्मा कर द्वी नहीं सकता। 
आत्मा ते स्व-पर का ज्ञान करता 


[ समयसार गाथा ३९० से ४०४ के व्यख्यानों से ] 


बी +$ कि 
है ओर अविक ते अपने में राग- 
द्वष-मे।ह भाव करता है | जिसे शरीर 
के ऊपर राग है। ऐसे जीव के दवा 
करने का विहल्प होता है, परन्तु 
यदि. दवा आना है ते स्वतः उसके 
अपने कारण से आती है। भाव्मा 
पर में एक रचसम्तात्र परिवर्तान नहीं 
कर सकता। यहा ते आचार्य देव 
यह बात खमझाते हैं कि-जे। राग- 
भाव होता है उसे करना भी आत्मा 
का काय' नहीं हे, ओर स्वतः के 
भूछकर पर के जानने में रुफे ऐसा 
ज्ञान भी आत्मा का स्वरूप नहीं हे । 
आत्मा के स्वभाव की ओर उन्मुख 
हेकर जाने वह ज्ञान भात्मा का 
स्वरूप है। जड़शरीर की और 
दया करने को बात ते अछग रही, 
जड़ की शषम्थोएँ प्रतिक्षण जेसी 
हाना दे पेसी जड़ के स्वभाव से 
हती ही रहती हैं; अज्ञ,नी जीव 
अपने झ्ातार्वभाव के भूछकर उसका 
अभिमान करता है, ज्ञानी जीव उससे 
पृथक्त्थ के जानफर अपने ज्ञानस्व- 
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भाव की ओर उन्मुख होता है 
ओर राग का एवं पर का ज्ञासता 


रहता है। 


दवा के; शरीर के।, गग के 
ओर आत्मा केा-सभी के एकमेक 
माने उस्र जीव का ऐसा प्रइन द्वोता 
है &-'शरीर में रेशग हे। तब मुझे 
दबा करना चाहिये या नहीं ? श्िन्तु 
भाई ! विचार ते कर कि तू अथात्‌ 
कोन | ओर दवा करना अर्थात्‌ 
क्या ? तू अर्थात्‌ ज्ञान ओर दवा भर्थात्‌ 
अनन्त छाड॒ रज़ञकण । क्‍या तेरा 
ज्ञान भड़ रज्ञकणां को क्रिया करता 
है? 'मुझे खग्गेशश के सींग काटना 
चाहियेया नहीं! ऐसा प्रइन ही 
कब द्वासकता है? यदि खरगेश के 
सींग द्वां तब यह प्रइन उठ सकता 
है; किन्तु खरगोश के ख्रींग ही 
नही हैं ते फिर उन्हे' काटने और 
न काटने का खवाछ ही नहीं उठता । 
वैसे ही, यदि आत्मा परवग्तु का 
कुछ कर ख्रकता है। तब यह प्रश्न 
उठे कि 'मुझे करना चाहिये या नहीं? 
ते वह प्रइन ठीक है। किन्तु आत्मा 
पर का कुछ कर ही नहीं सकता 
ते फिर 'मैं पर का करूं! क्रथवा 
'न॒ करूँ. यह देने मान्यताएँ 
मिथ्यात्व दे। 
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सत्य की समझ वीतशगता का 
कारण है 


“आत्मा ज्ञानस्तरूप है, पर का 
कुछ नहीं कर सकता, जड़ की क्रियायें 
अपने आप जैसी होना होती हैं बसी 
होती हँ'-ऐसा समझकर अपने ज्ञान- 
स्त्रभाव की ओर उन्मुख होना और 
पर से छदासोन होने का प्रयोजन 
है। परन्तु स्वच्छन्द्ता का सेवन 
करके विघयकषायें की पुष्टि करने 
की यह बात नहीं है। यह ते ऐसी 
अपूत' बात है कि यदि यथा 
समझे ते बीतरागता होजाये | 
प्रथम श्रद्धा में वीतरागता हो और 
पश्चात्‌ चारित्र में बीतरागला 
हवाजाये | केई जीव स्वच्छन्दी हे।#ऋर 
विषय-कषायें की पुष्टि करे ते बह 
सत्य के समझने का फल नहीं है; 
किन्तु बह जीव सत्य के नहीं 
समझा है इससे उसके न समझने 
का हो वह फल है; इसमें सत्य 
का किचित्‌ देष नहीं है। सनस्व- 
भाव समझे ओर विषय-कषायों में 
वृद्धि हो-ऐसा कभी नहीं द्वेसकता, 
क्योंकि सत्म्वभाव की समझ ते 
बीतरागता का ही कारण है। 


अप मेदज्ञान के लिये अम्नत का इन्जेक्शन 


[ समग्सार गाथा ३९० से ४०४ के श्रवचर्नों से ) 


अहा ! आचाय देव ने ख्लानस्व- 
भाव की अपूत' बात की है। वाणी 
चेतन है. उसके आधार से ज्ञान 
नहीं है; ज्ञानस्वभाव के आध'र से 
ही ज्ञान द्वाता है। हो ! यह भेद- 
बिल्लान की परम सत्य बात है, 
उमकल्याण का मार्गा हे। परन्तु 
ज्ि.हैं अपने कल्याण को चिन्ता नहीं 
है-ऐसे तुच्छबुद्धि जीवों के यह्‌ 
यात नहों रुचती, अर्थात्‌ वास्तव 
में अपन। क्ञानस्वभाव द्वी नहीं रुचता 
ओर विकारभावों की रुचि है, 
इससे ऐसी अपूर्वा आत्मस्व॒भाव की 
बात कान में पढ़ते ही ऐसे जीव 
पुकार करते हैं कि 'अरे! आत्मा 
पर का कुछ नहीं करता ऐसा कहना 
ते। विष का इन्जेक्शन देने जेसा 
है! क्‍या किया जाय  भेदज्षान 
की यह परम अमृत जैसी बात भी 
उन्‍हें विष के समान लगत! है ! यह 
उनकी पर्याय का पर्णिमन भी स्व- 
तत्र है। आत्मा ज्ञानस्वरूप है वह 
बिकार का छौर पर का अकर्ता 
है-एसी भदकज्ञान की बात ते अना- 
दिकाल से जे। भिश्यात्वरूपी विष 
चढ़ा हुआ है उसे उतारने के लिये 
परम अस्त के इन्जेम्श। जैसी है । 
यदि आत्मा एकबार भी इस इन्जे- 
क्शन के ले तो उसके जन्म म.ण 


का रोग नाश दहोकर सिद्धदशा हुए 
बिना न रहे | आत्मा ओर विश्व 
का प्रत्येक पदार्थ स्त्रतन्न है, परि- 
पूर्णा है, निरावलम्ब है-ऐसा खम्य- 
कृबेघ ते परमामृत है। एपा 
परमामृत भो जिन जीवों के 'बिष के 
इन्जेक्शन” जैसा लगता है न जीवों 
के उनके मिथ्यात्व भाव का बल 
ही बसा पुकार रहा है! यह ते 
निज्रकल्याण करने के ज्यि ओर 
मिथ्यात्वरूपी विष दूर ऋरने के लिये 
अचूक अमृत का इन्जेक्शन है। 
अपने परिपूर्ण स्रभाव का विश्वास 
करे ते सम्यग्दर्शन प्रगट है अथोत 
धर्म का सर्वप्रथम प्रारम्भ दो। 
ओर उसका विश्वास न करके वाणा 
का या राग का ही विश्वास करे 
ते जीव के सिथ्यात्वरूप अधर्मा 
ही होता है । 

आचार्य देव बहते हैं कि बाणी 
के आश्रय से तेरा ज्ञान प्रगट नहीं 
होगा । राग की भूभिका में बाणी 
की ओर लक्ष्य जाता अवद्य है, 
परन्तु यदि वाणी का अबल्म्बन मान- 
कर अटके ते मिश्याज्नान है | वाणी 
के अबल्म्बन से रहित पूर्ण ज्लानस्त्र- 
भाव के आश्रय से हो सम्यग्लान 
प्रगट होता है। ज्ञान ओर वाणी 
प्ृथक्‌ हैं; ज्लान में से वाणो नहीं 
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निरुछती ओर बाणी से ज्ञान प्रगट 
नहीं होता; ज्ञान में जेस्ली योग्यता 
हो बेसी वाणी निमित्तरूप होती 
हे-एसा निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध 
है | बहू अज्ञानी जीव अम से ऐसा 
मानता है कि वाणो के कारण ज्ञान 
होता है; इससे बह वाणो का 


आरास्तिक ओर ना 


प्रबन:---अस्तिर का खर्था 
क्या 

उत्तरः--जे। इस आत्मा ओर 
परमात्मा के अस्तित्व का म्वीकार 
यथार्थ स्वरूप से करते हैं उन्हें 
आस्तिक कहते हैं । 

प्रशन:---नास्तिक का अर्थ क्या ? 

उत्तरः--जे। आत्मा ओर पर- 
मात्मा के अस्तित्व का यथार्थ स्व- 
रूप से न माने, अगर ता विपरीत 
माने वे नास्तिक हैं 

प्रशन:--जैनसत आस्तिक है 
या नास्तिक ? 

उत्तर---जनमत आत्तिक है । 

प्रइनः--क्या जैनमत ईश्वर 
का होना मानता है। 

उत्तर:--हैं।, जेनमत में हो ईइबर 
का अरित्त्व यथाथ'रूप से मानः गया 


है । 


: १६१: 


आश्रय नहों छेड़ता और स्वभाव 
का आश्रय नहीं करता, इसलिये उसे 
सम्यरक्षान नहों हैाता । ऐसे जीव के। 
बाणी से ज्ञान का प्रथक्त्व बतलाते 
हैं। ज्ञान चेतन है ओर वाणी 
जड़ का परिणमन है। 


नकल 


स्तिक का स्वरुप 








प्रइन;--ईइवर के। जेनमत में 
किसप्रकार माना जाता है ? 

पत्तरः:--ज्िन  आत्माओं ने 
अपनी शक्ति का सम्पूर्ण विकास 
किया है ओर राग-द्ेष के। सम्पूर्ण 
दूर किया हैवे आत्मा ईश्वर हें; 
उन्हे भगवान, जिनदेव, परमात्मा, 
सिद्ध, रिहद त, शुद्धास्सा आदि नामों 
से भी जाना जाता है। 

प्रशनः--वह इश्वर क्‍या करते 
हें? 

उत्तरः--वे अपने झ्लान से सारे 
जगत के जानते हैं, ओर अपने 
आत्मा के आनन्द के भेगते है। 
वे इस जगत का कुछ नहीं करते; 
वे ते जगत्‌ के ज्ञाता हैं, किन्तु 
कर्ता नहों हैं । 

प्रशन:--वे इस ज्गतके कतो 
क्‍्यें नहीं हैं ? 


£ श६श : 


उत्तर:--क्येंफि इस जगत के 
सभी पदार्था अपना-अपना कार्य अपने 
आप करते द्वी रहते हैँ, उन्हे किसो 
अन्य करनेतव॒छे की आवश्यक्ता 
ही नहों हैं, स्वभाव से दो प्रत्येक 
पदार्थ कायबाला है । 

पुनइच, इंश्र के गाग-द्वेष 
ही नहीं है। राग देव के बिना 
कतृत्व को वृत्ति होती द्वो नहों | 
'मैं' एसा करू, वेंसा करू ऐसी 
वृत्ति जहँ। द्वोतोी है बी रागदेष 
ओर आकुछ्तता होती है; जहाँ आकु- 
छता द्वे।ती है बहँँ। दुःख द्वेता है; 
ओर जिसके दुःख हे।ता है बह 
ईश्वर नहीं देसकता | इइ्वर के दुःख 
ओर रशग-द्वेष नहीं द्वोते। -- 

यवि ईइबर कती हो ते इन जगत 
में किसी जीव के दुःखो किसलिये 
करे ? मरे किसलिये) पाप किस- 
लिये कराबवे ! इम्लिये इंश्वर कुछ 
नहीं करता; किन्तु जीवों के अगनी 
येग्यतानुसार थे अवध्थाएँ स्वतः 
होती ही रहती हैं। अज्ञान ओर 
गगठेष से जीव अपने आप ही 
दुःखो होते हैं, ईंइबर पन्‍हे दु.रहो 
नहीं करता। और ज्लान तथा बीत- 
गगता से जीव अः-ने अ्रप ही 
सुख्ली होतः है, ईश्वर कदों उन्हे 
सुख नहीं ठेता। 
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ईइबर ते सम्पूर्ण सुखी आत्म! 
है, वह कतकृष्य है। उपे कुछ 
उपाधि नहीं है | पर का कुछ करने 
की इच्छा तो आकुराता है और 
आकुछता दु:ख दै। ईइबर ए% नदों 
किन्तु अस्त हैं । 

प्रशन:--इेइबर के। इप सृष्टि 
का कर्ता न मानने से ते जैन 
ना/म्तिक प्रिद्ध देंगे ! 


चन्‍्तर:---ऋदापि नहीं; "ईइबर 
के। सृष्टि का कर्ता मानने से ही 
अ,म्तिऊता है और कर्ता न सानने से 
माम्तिकता हँ-यह मान्यता सर्व था 
अप है | आत्मा ओर परमात्मा के 
अस्तित्व के यथाथस्त्ररूप से मानने 
बाला आत्तिह है | जनमत में हरी 
आत्मा ओर परमात्मा का वाम्त- 
बतरिेक स्वम्दंघ मानने में आया हे, 
इमपे जेनमत दो वास्तव में आस्तिक 
है। और जे आत्मा और परमा- 
त्मा (ईइबर) का स्वरूप यथार्था रीति 
में नहीं मानते वे बास्‍्तव में ना- 
स्तिह हें)! 

प्रइनः -इस सृष्टि का कतो 
ईइार दे-ऐसा साने वह अस्तिक 
है या नास्तिक ? 

उत्तरः--प्रथम ते ईईवर (पर- 
मात्मा) के यथार्थस्वरूप के इन्द्देने 
नहीं माना; ओर दूसरे-जगत में 


अनन्त जीव ओर जड़पवार्था म्व- 
लबच्न स्व स्ध अनावि-अनन्त हैं, 
उनका केाई करता नहीं है, वे सब 
म्बतत्र अस्तित्व जाहे हैं, तथापि 
“ईंइबर ने उन्हे किया है” ऐसा 
मानकर उनके स्वत त्र अग्तित्व का 
निषेध किया है. इससे वास्तव में ते। 
वे नाम्तिक हैं । 


'ईंश्वर' अर्थात्‌ परमात्मा! बहू 
सम्पूर्ण सुखी भ्रात्मा (जीब) है। 
वही आत्मा सम्पूर्ण सुखी होता है 
जिसे सम्पूर्ण ज्ञान प्रगट हुआ द्ो। 
यदि सम्पूर्ण ज्ञान प्रगट न हो-किसी 
भी अंश तक अज्ञान दो तो वहाँ 
तक जीब का सम्पूर्ण सुख नहीं 
होता | ईश्वर के सम्पूर्ण ज्ञान है, 
इससे वे सम्पूर्ण सुखी हैं, जे 
सम्पूर्ण सुखो द्वो उसे किंचितूमात्र 
भी दुःख नहीं होता । 

राग या हेष अथवा कुछ नवीन 
करने की वृत्ति, बह दुःख की निशानी 
है। ईदथार के वह रागदेष नहों 
होता, इससे ईश्वर सम्पूर्ण सुखी, 
सम्पूर्ण ज्ञानी ओर रागद्वे प्र रहित हैं। 
ऐसे स्वरूप से ईश्वर के न मानना 
स्रो नास्तिकता हे। 

“मुझे ईइचर ने बनाया है?-ऐसा 
माननेवाला नास्तिक है। क्णेंकि 
“इंजवर ने मुझे बनाया है” इसका अथो 
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यह हुआ कि पहले मैं नहीं था! 
अथोत्‌ पहले मेरी नास्ति थी; इस- 
प्रकार अपने द्वी अस्तित्व का अस्बो- 
कार से नास्तिकता हे। इस जगत 
में जितने पदार्थ हें वे सब स्वभाव 
से हो सत हैं | 

प्रइन:---ईश्वर ते. सम्पूर्ण 
शुद्ध वीतराग हैं, इससे वे ते पर 
का कुछ नहीं करते, परन्तु छद्यस्थ 
रागी जीव ते पर का कुछ करते 
हँ न? 

उत्तरः---रागी जीव भी पर का 
कुछ नहीं कर सकता। जैसा एक 
जीव का स्वभाव वैसा ही सभी जीबोें 
का स्वभाव, जैसा ईश्वर का रव- 
भाव, वेसखा ही सभी जीवों का स्व- 
भाव | जैसे £इबर पर का कुछ नहीं 
कर सकता किन्तु मात्र जानता दी 
हैं, उसीपकार इस विश्व के समस्त 
जीव पर का कुछ नहीं कर सकते, 
पर के मात्र जानते ही हैँ। जानने 
के सभय जे राग-हेचादि रूरते हैं 
वह जीव का देष हे। वास्तव में 
ते उस राग के भी जानना जीव 
का स्वभाव है। इसप्रकार ईश्वर के 
यथार्थ स्वरूप के| पद्दिचानकर, ईश्यर 
की भाँति अपने भ्ात्मा का भी 
ल्लानरवभाव से ओर पर के अक- 
तास्त्रभाव से ज्ञाने ते जीव के स्व- 
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पर का भेवज्ञान हो; ओर इस भेद- 
ज्ञान के बल से रागद्वेष का सम्पूर्ण 
नाश करके तथा अपने ज्ञान 
के पूर्णतया विकसित करके जीव 
स्वतः ही ईश्वर होजाये। इसप्रकार 
ईइबर की और आत्मा के स्वरूप 
की यथार्थ आस्तिकता का फल सच्चा 
ईंशवरत्व हे । 


जे ईश्वर के पर का कर्ता 
या रागी मानते हैं वे अवश्य अपने 
के भी पर का कर्ता ओर रागी 
मानते हैं, इखसे वे पर के कतृत्व 
के अदहकार में अटके रहते हैं, ओर 
पर के कतृत्व के अह् कार से रहित 
जे। अपना झ्लानलभाव है उसे वे 
नहीं मानते। ज्ञानस्वभावी आत्मा 
के अभ्तित्व का अम्वीकार स्रो पर- 
साथ' से नाम्तिकता हे | 

ओर, इसज़गत की खभस्त 
परवस्तुएँ स्वतत्र हैँ, सब स्वतः 
अपने से द्वी स्वत त्ररूप से स्थित 
रइने वाली हैं, प्रत्येक पदार्था अपने 
स्वरूप के स्वतत्र अस्तित्वरूप से 
स्थित रहकर अपना कार्या स्वत! 
करता है, तथापि उसके स्वतत्र 
अग्तित्व के न मानना, ओर ईश्वर 
उसका कर्ता है, अथवा में उसका 
कर्तो हूँ-ऐसा. मानना भी नास्ति- 
कता हे । 
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बस्तु का स्वभाव ही ऐपा है 
कि एक वस्तु का दूसरी वस्तु में 
अकतृ त्व ही है । वस्तु अपने स्वरूप से 
अग्तित्वरूप हे ओर अन्य से वह 
नास्तित्वरूप है। अर्थात्‌ प्रत्येक पदार्थ 
सम्पूर्णरूप से पएथऋ-प्रथक है । ऐसा 
होने से एक पदार्थां दूसरे पदार्थ 
का अकर्तो द्वी है। जिसप्रकार सब झ 
ईश्वर पर में अकतो हें बसे हो 
जगत के सभी जीव पर में अकर्ता 
हैं। ऐसा स्वतत्नरवाद जगत के 
पदार्थों में प्रवर्तमान है। विश्व के 
समस्त पदथों के स्वतन्न अस्तित्व 
के जानना ही आस्तिकता है । 

प्रशन:--खब भिछकर एक दो 
आत्मा है, अर्थात्‌ खभी आत्मा ए% 
ईश्वर के ही अश हें,-एसा मानना 
आ!स्तिकता है या नाध्तिकता ? 


छत्तर:--यह मान्यता नास्ति- 


कतारूप है। 


प्रइन:---इस में आत्मा फे अश्ति- 
त्व के ते स्त्रीकार शिया है, फिर 
भी नास्तिक क्‍्यें हे ! 

उत्तर:--वास्तब में उस्रमें यथा 
थस्वरूप से आत्मा का अश्तित्व 
स्वीकार नहीं किया है। इस जगत 
में अनन्तानन्त आत्मा हैं, ओर वह 
प्रत्येक आत्मा स्ववः परिपूर्ण अखण्ड 
है। ऐसा होनेपर भी, खब सिलकर 
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एक ही आत्मा है-एसा जिसने माना 
है उसने किसी भी आत्मा के स्व- 
तंत्र अस्तित्व के स्वीकार नहीं 
किया है; अनन्त परिपूर्ण आत्मा हैं 
उन्हें नहीं माना है । प्रत्येक आत्मा 
पृर्' है, उसे अनन्तवे भाग से 
माना-इस प्रकार वहद्द नास्तिक दही 
सिद्ध होता हे। इस जगत में 
प्रत्येक-प्रत्येक जीव ओर प्रत्येक- 
प्रत्येक जड़ वस्तु स्वतत्र है, प्रत्येक 
वस्तु स्वतः से ह्वी परिपूर्ण अस्तित्व 
रखती है, कोई भी वस्तु किसी 
अन्य वस्तु के क्राधार से स्थिर 
नहीं रहती-ऐसा जानना-मानना 
ही सच्ची आस्तिकता है। ऐसे आम्तिक 
के ही धर्म ओर मुक्ति होती हे । 

वास्तव में ते, जिस॒फ्कार 
अपने पांरपूर्ण शुद्धात्मस्वरूप का 
अस्तिस्व है उस्ीप्रकार जानकर जे 
स्वीकार करे वही सच्चा आत्तिऋ 
है। जो भेदश्नान द्वारा शुद्धात्मा के 
स्वरूप को नहों जानता वह अवब- 
इय हो कहीं अन्यत्र आत्मा का 
अस्तित्व मानता हे । आत्मा के 
अस्तित्व फो न जाने ओर उसे अन्य- 
प्रकार से माने तो वहू भी नास्तिकता 
है। आत्मा के यथार्थ स्वरूप को 
स्म्यर्दश्टिज्ञानी ही जानते हैं इससे 
वे ही सच्चे आस्तिक हैं | मिथ्यादष्टि 
जीव आत्मा के स्वरूप को यथार्थ 
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रीति से नहीं जानते इससे वे परमार्थ 
से नास्तिक हैं। 

इसप्रकार जगत का प्रत्येक पवार्थ 
स्वत भर, स्वय सिद्ध, किसी से भी अनि* 
मिंत्‌ और परिपूर्ण है; जगत में 
अनन्त आत्माएँ हैं, उनमें प्रत्येक 
स्वत त्र है। केई भी आत्मा अपने 
स्वरूप की पूर्णता के जानऋर खसमें 
एकाग्रता द्वारा अपनी चेतन्यशक्ति 
का विकास करके स्वत: ही ईइवर 
होसकता है-ऐसा जाननेवाल्व हो 
आस्तिक है, ओर दूसरे वास्तव में 
नारितिक हैं | 

प्रश्न---यदि इंद्र इस झ्षगत का 
कर्ता नहों हे तो जगत को यह सब 
व्यवस्था केसे चछती है ? 

उत्तर:---इस जगत में जितने 
पदार्थ हैं वे म्तरतः: अपने स्वभाव 
से ही वयवस्थितरूप से परिणमन करते 
हैं; कोई पदार्था कभी भी अव्यव- 
स्थित परिणमित द्वोता द्वी नहीं; केई 
पदार्था कभी अपने स्त्रूप से च्युत 
नहीं द्वोता। जैसे गेहूँ को बोने से 
गेहूँ दी उगते हैं किन्तु गेहूँ में से 
बाजरा नहीं उगता, उसीप्रकार जीप 
सदेव जीवरूप रहकर ही परिणमन 
करता है, किन्तु वह परिणभित होकर 
जड़ नहीं होजाता | पदार्थ स्वतः 
अपने श्वभाव से अपने मूकस्वरूष 
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में स्थित रहते हैं । बसे ही जड़ पदार्थ 
परिवर्तित होकर कभी जीवरूप नहीं 
होजाते । जीव कभी अपना जीवत्व 
मंहों छोड़ता और जड़ कभी अपनी 
अंड़ता भरहों छोड़ता | 

समस्त पदार्थों में उत्पादुृव्यय- 
ध्रृंबल्ष नाम की शक्ति है, इससे सभी 
पंदाथां अपने स्वभाव से द्वी नवीन- 
नधीन अश्रस्थारूप उत्पन्न द्वोते हैं; 
पुरनी-पुरानी अवरधाओं का नाश 
होता है ओर पदार्थ अपने मूल्स्व- 
रूप से सदा स्थित रहता है। इस- 
प्रकार प्रत्येक पदार्थ में व्यवस्थित 
परिवर्तन (उत्पाद-व्यय) द्वोता द्वी 
रहता है; कोई ईश्वर उस परिव- 
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न का कतो नहीं हे, किन्तु पदार्थ 
अपने स्त्रभाव से ही बसे हैं | उत्पाद- 
स्वभाव वस्तु में कुछ न कुछ नवोन 
कार्य की उत्पत्ति करता है; व्यय- 
स्वभातर वस्तु के पुराने कार्या का नाश 
करता है और धुवस्वभाव वस्तु को 
उसके मूलस्वरूप में सदेव स्थित रखता 
है । खभी वस्तुओं में स्वभाव से ही 
इसप्रकार होता रहता है। वस्तुस्व- 
भाव स्वत ही अपना ईइजर है। 
ऐसे यथाथ वर्तुस्वभाव के जानकर 
परके कतृत्व का अभिप्राय छोड़ना 
ओर ज्ञातारूप से रहना हो धर्म 
है । उसी में सुख-शान्ति है, वही 
परमात्मा दोने का उपाय है | # 


तीथंकरों के पथपर 


[ गतांक से आगे ] 


दयादि राग हे ओर इदिंखादि द्वेष 
है; भगवान के राग-द्वेष नहीं द्वोते, वे 
ते खमभावी बोतरागी क्षाता हैं, ऐसा 
ही सभी आत्माओं का स्वछप है | 
और ऐसे ही अपने स्वरूप की श्रद्धा 
से सखम्यन्दशंन है। 
कोई कहे कि जो इसीसमय 
भगवान हुए हैं वे अपने से पृ काकक 
में हुए अनम्त सिद्धों-भगवन्तों की 
भक्ति-व दा करते हैं, तो यह वात 
मिथ्या है। भक्ति तो राग है, दूखरे 


की बन्दना करने का भाव भी रा 
है | जिसके राग द्वोता हे वह भग- 
बान होता ही नहीं । राग शभात्मा 
का स्वरूप नहीं हे । जे| सिद्ध भग- 
वान के पास रहा है बहू इस आत्मा 
का म्वरूप है ओर जिसे भगवान 
ने हटा दिया है वह कहीं इस आत्मा 
का स्वरूप नहीं है। 

भगवान स्रब प्रकार से स्पष्ट पूर्ण 
दहेगये हैं। उनके भव विश्रय, भक्ति, 
दया इत्यादि किसीग्कार छा राग 
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नहीं हे | इसलिये सम्यग्द्श न प्राप्त 
करने ओर मोह को दूर करने के 
जिज्ञासु के अपना रागरदित परि- 
पूर्ण स्वरूप मानकर उसरूप स्वतः 
के मानना-अनुभव करना चाहिये। 
ऐसा अनुभव करने से उस्री क्षण 
मोह का क्षय होजायेगा । 

जैसा द्रव्य-गुण-पर्यायपना अरि- 
हंस भगवान के प्रगट हुआ है वेश्ा 
ही अपना स्वरूप है | राग को अपना 
मानना, अथवा अपने ओर अरिहंत 
के आत्मा के स्वरूप में अन्तर मानना 
से। मिथ्यात्व हे। अरिददत जसे स्व- 
रूपवाला ही अपना आत्मा हे-ऐसा 
रागरहित अनुभव करना सता सम्य- 
खशन है । सम्परदर्शन होते दी, 
खच्ची श्रद्धा का विरे थी दर्शान- 
मेहरूप मिथ्यात्वभाव ते न.श 
देगया । अब, मम्यस्र्शन के 
पइचात्‌ जे; रागदेंप है वह भी 
मोह को ही सेना है, वह रागद्वष 
आत्मा के परम बोतदाशी चारित्र 
का विरोधी है; इससे मोक्षार्थी जीवों 
को उसका भी नाश करना हो इष्ट है। 


समम्त अरिहितों का मार्ग 


सम्यग्द्श न सहित मुनिदशा में 
व्यवह्दा र॒रत्नत्रय के पालने का जे 
राग है से आत्मा के शुद्धोपयेग- 
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रूप चरित्र को रोकनेवाका हे, इससे 
उस राग को भी छोड़कर आत्मा 
की निश्चयरत्नश्रभरूप अनुभूति में 
छीन द्वोना ही मोक्ष का मार्गों है। 
समम्त अरिहत, तीर्थकर ओर जा 
सिद्ध हुए बे सभी इस निरुचय 
रत्नत्रय के मार्गों से द्वी मोक्ष को 
प्राप्त हुए हैं; किसी भी काढ में मो 
का कोई अन्य मार्ग नहीं है । इस- 
प्रकार जानकर ओर यही विधि करके 
अग॒वन्तों ने स्वतः समस्त कर्मा का 
क्षय करके सम्पूर्ण शुद्धता प्राप्त को 
है ओर समवशरण में अनन्त तीथ- 
करों ने दिव्यध्बनि में इसी मार्गों 
का उपदेश दिया है । अद्दो ! ऐसा 
एक ही प्रकार का सोक्षमार्गा दर्शाने- 
वाले भगवन्तों को नमरकार द्वो ! 


८० ओर ८१वीं गाथा में कहे 
अनुघार सम्यग्दर्शन प्राप्त करके 
बीदरागचारित्र के बिशेधी राग-द्वेंष 
को दूर करना अर्थात्‌ मिर्चयरत्न- 
त्रयात्मक शुद्धात्मानुभूत्रि में छोन 
होना ही एक मोक्षनाग' हैँ | त्रिकाल 
में मोक्ष का कोई अन्य मार्गों नहीं 
है । समस्त अरिहंत भगव्रान इस 
मार्गों से मोक्ष को प्राप्त दुए हैँ ओर 
मुमुक्षुओं को भी इसी सार्ग का उप- 
देश दिया है। उन भगवन्‍न्तों को 
नमस्कार दो ! 


* शहध्थ : 
भगबन्तों के नमस्कार हे 


आचाय' देव कद्दते हैं कि अह्दो ! 
जिन्होंने मुझे ऐसा स्वभाव समझाया 
उन भगवन्तों को नमस्कार दे। । 
भगवन्त स्वतः स्वाधित झुद्धोपयोग 
के बढ से मोह का नाश करके, 
जगत को भी ऐसा हो उपदेश देकर 
स्िद्ध हुए हैं; उन्हें नमस्कार हो ! 
आचाय देव स्वतः छद्यस्थ हैं, इससे 
बिकल्प हे; भगवान को नमस्कार 
करते हुए विकल्‍प का निषेध करते 
हैँ ओर पूर्ण शुद्धोपयेग का आदर 
करते हैं। जितना शुद्धोपयेग प्रगट 
हुआ है उतना निश्चय है भोर जा 
विकल्प प्रवर्तामान हे वह व्यवहार 
है। उस व्यवद्टार का निषेध है ओर 
झुद्धत का आदर हे-इसप्रकार 
आयायदेव के निश्चय-व्यवह्वार की 
स्रथि है | बत'मान में जे विकल्प 
है उसका आदर नहीं है किन्तु सर्व ज्- 
देव ने जे। स्वभाव बताया है उसी 
का आदर है। विकल्प के कारण 
एसा कहा है कि भगवबन्तेों को नम- 
स्कार हो | अर्थात्‌ वास्तव में तो 
जिसप्रकार भगवान स्वाश्रय करके 
पूर्ण हुए हैं उसीप्रकार में स्वाश्रय के 
अगीकार करता हूँ,-यद्दी ती्थकरें 
का पथ हैं। ८२। 
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भगबान श्री कुदकुदाचार्य देव 
ने प्रबचनसार की इन तीन गाथाओ' 
में बारहअर्गों का सार ख झ्ेप में 
रखा है| समस्त तीथ्थकरें ने क्‍या 
किया और उपदेश में क्या कहा- 
बह इनमें बता दिया है | भगवान 
ने किस विधि से कर्मक्षय किया 
ओर किसप्रकार का उपदेश दिया 
उसका वर्णन इन गाथाओओ में 
किया है । 


जे अरित को जानता है 

उसे भेदज्ञान होता है 

जे जीव, द्रव्य-गुण-पर्याय से 
अरिद्ित के आत्मा का जानता हैं 
वह अपने आत्मा का जानता है, 
ओर उसे सम्यग्दर्शंन द्वोता है । 
भगवान ने इसी विधि से मिथ्यात्व 
का क्षय किया था । द्रव्य अर्थोतत्‌ 
गुण-पर्याय का पिड़ | गुण लअथौत्‌ 
स्थायी शक्ति । ओर पर्याय अर्थात्‌ 
म्थायो शक्ति का प्रतिक्षण होनेबाला 
परिणमन । अरिट्वत के प्रथम ओर 
पदचात्‌ रहनेवाक्ला एकरूप आःन्मत्व 
सो द्रव्य है, चेतन्यत्व से गुण है 
ओर केवलज्ञान से। पर्याय हे। भग- 
वान के सुख-वीर्य॑ इत्यादि की पूणता 
प्रगट दोगई है ओर राग-द्वेष-मोइ 


का सवथा नाश हुआ हे । इस्रप्रकार 
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जिसने अरिद त के द्रव्य- गुण-पर्योय 
का निर्णेय अपने ज्ञान में किया 
उसे आत्मस्वभाव ओर बिकार के 
बोच भेदक्लान हुआ है; वद्द अपने 
आत्सा के विकाररहित परिपूर्ण 
स्वरूप से पहद्टिचान लेता हे ओर 
उसका अज्ञान नष्ट दोजाता है । 


पर्ण स्वभाव का आश्रय ही 
प्रण ता का उपाय हैं 


अद्दो ! मेरा आत्मा अरिहत 
जितना द्वी हे-ऐसा निर्णय करने 
पर जीव स्वाश्रय करता है, स्वाश्रय 
में मोह नहीं रह सकता | 
में परिपृण द्रव्य-गुण-प्यौय स्वरूपी 
हूँ, निमित्त से प्रथक्‌ हूँ, पुण्य-पाप 
से प्रथक्‌ हूँ, अपूर्ण अवस्था मेरा 
स्वरूप नहीं हे, ओर जिस ज्ञान में 
मैंने अग्हिंत का निर्णय छिया है 
उस ज्ञान जितना ही मेरा स्वरूप 
नहों हे । द्रव्य-गुण-पर्याय के भेद 
से रहित एकरूप परिपूण स्वरूप हू । 
वर्तामान अपूणदशा द्वोनेपर भी शक्ति- 
रूप से पूर्ण दशा होने येग्य हूँ-ऐश्वा 
निर्णय करने से किसी निमित्त में, 
पुण्य-पाप में अथवा अपूण दशा में 
एकत्वबुद्धि नहों रहती । पर्याय का 
आश्रय छूटकर द्रव्यख्भाव का आश्रय 
दवा है; स्वभाव के आश्रय से पर्याय 
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परिणमित होते-दहीते पूर्णवा होती है 
ओर मोद नष्ट द्वोत। हे | यह उपाय 
तीथेकरें ने किया है | 


स्वाश्रय से केवलब्बान की 
ओर परिणमन्र 


इसर्भ क्‍या करना आया 
अपना म्वरूप द्रव्य से, गुण से 
कोर पर्याय से परिपूर्णा है-इसकी 
प्रतीति होने से किसी भी पर के 
सम्मुख देखना नहीं रहा अथौत्‌ 
पराश्रय ही न रहा । पराश्रय से दोने- 
बारे जे विकारभाव हैं उनका कर्त- 
स्व नहीं रहा | पर से ओर विकार 
से रहित मात्र स्वभावाश्रित परिण- 
सन रहा । स्वभावाश्रित परिणमन 
होने से अल्पकाछ में मुक्ति होती 
है। जिसने अपने परिपूर्ण ज्ञान- 
आनन्द म्वरूप का निर्णय किया है 
उसके अपनी पर्याय में भी ज्ञान- 
आनन्द का अदझा प्रगट हुआ है 
अर्थात्‌ विकार ओर ज्ञान का भेद्‌- 
ज्ञान हुआ है । उसके अब पुण्य-पाप 
का आदर नहों हे | स्व्रभाव के आश्रय 
से ज्ञाता-दष्टापन प्रगट हुआ अर्थात्‌ 
बिकार की ओर का परिणमन दूर 
हुआ ओर केवलल्नान की ओर 
उन्मुख हुआ। जिसप्रकार अरिध्द तों 
का केवलज्लान ज्ञाता ही हे, वेसे ही 
मैं भी ह्वाता ही हूँ-ऐसे ज्लातास्व- 
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भाव के सम्यकू निणंय के बल से 
जीव केवलज्ञान की ओर ही परिण- 
मित होता है, उसका माह विलीन 
होजाता हे ओर इसे क्षायिक जेसा 
श्रप्रतिदत सम्यग्दर्शन होता है। धर्म 
इसीग्रकार द्वोता है। 


स्वभाव का आश्रय ही 
मेक्ष का मांगे 

अरिहत का निर्णय करनेवाला 
कोन है ? निर्णय कहेँ। करता है ? 
किससे करता है ! आत्मा अपने 
ज्ञान की वर्तामान अवस्था में परा- 
वढ्म्बनरहित ज्ञान से द्वी निर्ण॑य 
करता है। किसी शुभराग में या 
निमित्त में निर्णय नहीं होता किन्तु 
राग कोर निमित्त की अ्पेक्षारह्दित 
ज्ञान में ही निर्णय होता है। अपनी 
जिस पर्याय में निर्णय किया उसे 
स्वभावसन्मुख करने से क्षायिक जेसा 
सम्यग्द्शंन होता है । पहले अपूर्णा 
दशा में से पूर्णा वशा प्रगठ करने 
के लिये पराश्रय छेता था जिसे 
मेह बना रहता था, परन्तु अब 
केबलज्ञ।नी की पहिंचान करके स्व- 
भावेन्मुख हुआ वहँ। किसी पराश्रय 
की मान्यता नहीं रही; मात्र अपने 
द्रव्य के परिपूर्णां रूप से प्रतीति 
में स्वीकृत किया अर्थात्‌ मेहका क्षय 
हुआ ओर सम्यर्द््श न प्रगट देगया। 


झात्मघम : ४३ 


अब जे राग-द्वेष रहा उसका स्वरूप 
में स्वीकार नहीं हे, इससे स्वरूप 
को एकाग्रता से शुद्धोपयेग प्रमट 
करने से उस राग-हंष का भी क्षय 
ही होजाणेगा | इसप्रकार स्वभाव का 
आश्रय ही मेक्ष का मार्ग हैे-ऐसा 
अरिह तो ने दर्शाया है । 


ज्ञावत्व का निर्णय 

केवली भगवान एकसमय में 
त्रिकाछ ओर त्रिढाक के जानते 
हैं, जिसने केवली भगवान के प्न 
का निर्णय किया उसने त्रिकांछ 
ओर अजिलेक के पदार्थों, का भी 
निणंय कर लिया है । समस्त पद/थों 
में ज़ससमय जखी क्रमत्रद्ध अवस्था 
प्रगट होना है, वेखो उप्लीझगय 
प्रगट द्वोती है, उस समय अनुकूछ 
निमित्त की उपस्थिति (सद्भाव) भले 
हो हिन्तु अपने खत त्र उपादान से ही 
प्रत्येक चस्तु अपनी पथ्ोयरूप परिण- 
मित द्वोती है। पहले-पश्चात्‌ या 
उल्टी -सीधी कोई अवस्था नहीं होतो; 
एसः निर्णय करने से समम्त पदार्थों 
का कर्तत्व दुर दोगया। ओर अपनी 
निर्मल दशा के छिये कसो पर के 
सन्‍्मुख देखना नहीं रहा। पर के 
ऊपर की दृष्टि ओर पर्याय की दृष्टि 
छोड़कर, अखण्ड एकरूप ज्ञायक- 
स्वभाव की दृष्टि किये बिना ऐसे 
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झातृत्व का निर्णय नहीं दासकता | 
एसा सबके क्षारृंत्व का निर्णय से 
सम्पूर्ण ज्ञान प्रगट करने का 
उपाय है। 


सर्वज्ञ भगवान की विव्यवाणी 
चैतन्य के जागृत करके, स्वाश्रय में 
युक्त करके केवलछज्ञान प्राप्त कराने 
वाली है । जे। केवछज्ञान का निर्णय 
करे उसे अपने ज्ञातृत्व का निर्णय 
होजाता है| जिसने ज्ञाठुत्व का लिणेय 
किया बहू विकार का कर्ता नहीं होना, 
वद ज्ञातारूप से स्वाश्रय में स्थिर 
होकर विकार का क्षय करता है ओर 
पूर्ण दशा के प्राप्त करता है । यही 
निर्बाण का उपाय जिनदेव ने कहा 
है। बस्तु में जसा होता है-होना 
है वह केवलक्षान में ज्ञात होता हे, 
कोर जे केवलछज्ञान में ज्ञात होता 
है वेसा द्वी वस्तु में होता है । जिश्व- 
प्रकार केबलक्लानी वीतरागरूप से 
सबके ज्लाता ही हैं, वैसे ही मेरा 
स्वभाव भी ज्ञाता ही है, जे पिकार 
होता है वद्द मेरा स्वभाव नहीं है- 
एसा निर्णय करने से, पर का में 
कुछ करूँ-ऐस्वा मिथ्याभिमान दूर 
होंगया अर्थीत््‌ पर से ओर विकार 
से प्ृथक्‌ शुद्ध ज्ञानस्यभाव की ओर 
उनन्‍्मुख हुआ । यही मिथ्यात्व केा 
दूर करने का उपाय है। 
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सम्यग्दर्शन होने के पश्चात्‌ 
तीथंकरों का पथ 


इसप्रकार मिथ्यात्वमेह के दूर 
करके ओर सम्यक्‌ आत्मस्वरूप के 
प्राप्त करने के फठचात भी राग-द्वष 
के दूर करके केबलज्ञान प्रगट करने 
के लिये स्व॒रूप की सावधानी रखना 
चाहिये | सम्यग्द्शन होने से राग- 
ट्वेषरहित शुद्धात्मस्वरूप का निर्णय 
ते हुआ हैं, परन्तु जबतक स्वरूप 
की सावधानी द्वागा सत्रेथा राग-द्वेष 
के न हटा दे तबतक केवलज्ञान 
नहीं हाता | सम्यग्दर्शन में जिस 
शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्ति हुई उस 
स्वरूप में खाबधानी से (अथौत्‌ 
शुद्धोपयेण से) क्रमशः स्थिरता करके 
अपनी उम्र शक्ति से केवलजक्षान प्राप्र 
करता है। सम्यर्दश न ॒प्राप्त द्वोने 
के बाद की क्रिया केसी द्वाती है? 
इसे बतछाते हुए आधार्यदेव कहते 
हैं कि सम्यग्द्शांन द्वारा शुद्धात्मस्थ- 
रूप का प्राप्त करने के पद्रचात्‌ भी 
स्वाअय के पुरुषाथ द्वारा क्वान की 
अन्तरस्थिरतारूप क्रिया द्वारा यदि 
जीव राग-द्वेष का नाश करता हैं 
ते त्रह जीव सम्पूर्ण शुद्धदशा के 
प्राप्त करके मुक्त होता हे | जिख 
जब को राग-देषरहित झुद्धात्मा की 
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भद्धा नहीं हुई है वह जीव राग-द्वेष 
का नाश नहीं कर सकता | जिस जीव 
के प्रथम ते राग-द्वेषरहित सम्यकू- 
आत्मतत्व की श्रद्धा हुई है बद्द जीष 
रस आत्मतत्व के आश्रय से यदि 
राग-द्वेष का परिहार कर देता है 
ते केवलज्लान प्राप्त करता है । क्षायि- 
कसम्यर्दर्शान सहित क्षपकशणी की 
बात आचार्यदेव बतलाते हैं। सम्य- 
गदर्शान के पश्चात्‌ ''जे। शागद्वेष परिहरे 
ते पामते शुद्धात्मने” अथोत्‌ उपयेग 
के शुद्धात्मा में स्थिर करे तो राग- 
द्वेष का परिहार होकर केवलल्लान 
प्रगट हो | ओर यदि सम्पूर्ण रागद्वेंष 
न छोड सके ता, सम्यर्द्शन के 
अच्छिम्नधारारूप स्थिर रखऋर एक- 
भव स्वर्ग में जाकर पश्चात्‌ मोक्ष 
प्राप्त करता है-ऐसे उम्र पुरुषाथ 
की बात है। तीथेकरों के पथ में 
पुरुषार्थदीनता की बात के अवकाश 
ही नहीं है। तीर्थकरों का पथ तो 
स्वाधीन पुरुषार्थ का है । जे। जीब 
स्वाधीन पुरुषार्था का स्वीकार करता 
है वद्दी जीव तीर्थकरें के पथपर 
है; उस पुरुषार्था से बिमुख जीव 
तीर्थ करें| के पथपर नहीं हे । 
मेक्ष की विधि क्‍या हैं ? 


ऊअपनी ज्ञानपर्याय में अरिहत 
के आत्मा का निर्णय करके पश्चात्‌, 
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'मेरे आत्मा के अरिहत की भाँति 
किसी पर का अवलम्बन नहीं है, 
मुझमें किसो दूसरे का कुछ भी करने 
की शक्ति नहीं है, में अपनी शक्ति 
से परिपूर्ण हूँ-ऐसा निश्चित्‌ करके, 
अग्हित की ओर के विकल्‍प का 
भी आलूम्बन छोड़कर स्वाअय करने 
से दर्शानमोह का क्षय होता है, ओर 
पश्चात्‌ इसी स्वभाव में विशेष एका- 
ग्रतारूप स्वाश्रय करने से राग-द्वेष 
का क्षय द्वोकर वीतरागता ओर केव- 
लक्षान होता है। त्रिकाल में यह 
एक ही प्रकार का मोक्ष का उपाय 
है। अरिदत भगवान ऐसे द्वी स्वा- 
श्रित ज्ञान की विधि द्वारा मोह का 
क्षय करके केवलज्ञान के प्राप्त हुए 
झोर दिव्यध्वनि में जगत के भव्य- 
जीवों के भी ऐसा ही उपदेश दिया 
कि हे जगत्‌ के भव्य आत्माओ ! 
जिम्चप्रकार हम कहते हैँ उप्तोश्रकार 
तुम आत्मा के द्रव्य-गुण-पर्याय का 
अपने ज्ञान में निर्णय करो ओर 
अपनी पर्याय को पराश्रय से छुड़ाकर 
स्वाधीन आत्मतत्व में के जाओ। 
हमने पुरुषार्थ द्वारा खम्यकू आत्म- 
स्वभाव की श्रद्धा ओर एकाग्रता 
से मोह का क्षय करके केवलज्ञान 
प्राप्त किया है, तुम्दें भी उसी विधि 
द्वारा पुरुधार्थ पूर्वक अपने सम्यकू- 
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आत्मतत्त्व की श्रद्धा और एकाप्रता 
करने से मोह का क्षय हो कर सम्य- 
ग्दर्शान ओर केवछज्ञान की प्राप्ति 
होगी। इसलिये पुरुषार्थ द्वारा स्वा- 
श्रय करे। ! कर्मा मार्गों दे ते धर्म 
हो, निमित्त के अवलूम्बन से धर्म 
होता है, व्यव्द्दार के आश्रय से धर्म 
होता है “एसी पराधीनता की मान्य- 
ताओं के छोड़ दे।, क्योंकि भगवान 
ने पराश्रय के मोक्षमार्ग नहीं कहा 
है। मोक्षमाग' पराधीनता में नहीं 
हे; किन्तु आत्माधीन है-म्वाधीन हैं । 


जितने अरिह त द्वोते हैं वे सभी, 
प्रथम तो ज्ञानद्वारा आत्मा के द्र्य- 
गुण-पर्याय का निणं य करते हैँ ओर 
शुद्ध अभेद आत्मा का प्रतीति कग्ते 
हैं; पश्चात्‌ उसी स्वरूप में स्थिरता 
करके मोह का क्षय ओर केवल्ज्ञान 
प्रगट करते हैं । ओर केवलज्ञान 
प्रगट द्वाने के परचात्‌ दिव्यध्वनि 
हारा जगत के जीवों के इसीप्रकार 
उपदेश देकर न्वृत्त होते हँ-सिद्ध 
होते हैँ । यह एक ही मोक्ष की 
बित्रि हे, अन्य नहीं। 


तीयंकरों के पथपर बिचरेगे ' 


आचाय' प्रभु कद्दते हैँ कि-स्वा- 
श्रय के पुरुषार्थ' द्वारा मोह का क्षय 
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करके जे केबछज्ञान के प्राप्त हुए 
ओर जगत्‌ के जीवों के। इसी स्वा- 
श्रय मार्गों का उपदेश देकर जे। 
छिद्ध हुए-ऐसे भगवतों के में 
नमस्कार करता हूँ। दे नाथ ! में 
आपके नमस्हछार करता हूँ! जिम मार्ग 
से आप निधृत्त हुए हैं इसी माग 
पर मैं चछा आरहा हूँ। हे पूर्ण' पुरु 
षार्थ के स्वामी |! आपके दिव्य उपदेश 
की बलिदारी है, आपका बअपदेश 
जीवों के पराश्रय से छुड़ाऋर मोक्ष- 
मार्ग में लगाने वाला है | आपके 
चरणकमलो में में नमस्कार करता हूँ। 
केसे नमस्कार करता हूँ? आपके 
उपदेश के प्राप्त करके, आपके द्वारा 
उपदेशित स्वाशध्रित विधि के। अगी- 
कार करके मे' आपके पथपर चढा 
आरदहा हूँ। यहँपर एक ही विध 
द्वारा मोक्ष का उपाय बताया है, अन्य 
केाई मोक्ष का धपाय है हो नहीं । 
मूढ़ अज्ञानी छोग ते ऐसी मान्यता 
फे ऐकान्तिक सान्‍्यता कहते हैं, 
क्योंकि उन्‍हें स्वाश्रयमार्ग का भान 
नहीं है। श्लानी ते कद्दते हैं कि ऐसे 
स्वाश्रयमार्ग की यथार्थ. मान्यता 
ख्रो क्षायिक जेसा[अप्रतिहत सम्यरद- 
शंन है! अद्दो नाथ | जिस उपाय 
से आपने द्वव्यगुणपर्याय को षह्ि- 
चानकर क्रमबद्ध आत्मपर्याय केा 


८: 


अ, 


<८द 


जानकर अभेदस्वरूप की प्रतीत ओर 
लिरेता करके सम्पररेश न-ज्ञान-चा रित्र- 
रूप निर्मा कद शा प्रग्ट की और अर 

दंत दशा के प्राप्त हुए तथा जगत 
के वी उपदेश देकर सिद्ध, दशा 
प्राप्त कौ-उसी प्रकार हम भी आपका 
स्वोश्रेय का डैपरैश सुनकर, इसी प्र- 
कार स्वाश्रय द्वारा सम्यकृश्रद्धा-ज्ञान- 
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चारिन्र भगट करके मुक्त होंगे। 
इसके लिये दे प्रभा ! आपको नम- 
/$] 0008 


किप्त जीव का ज्ञान अरिदत को 
' 'स्वीकोर करेता है! 


जिसे विकार की रुन्नि हो. वह 
जीब विकाररदित ऐसे अरिहतंका 
निर्णय नहीं कर सकता | अरिहत 
परिपूर्ण क्लानस्वरूप हैँ ओर विकार 
का अशमात्र भी उनके नहीं, दे, 
ऐसा जे ज्ञान स्वीकार करता है बह 
ज्ञान विकार की ओर से, पीछे हृटऋर 


विकाररहित स्वभाव की ओड उन्मुख 


हुआ हँ। अरि ते को , भाँति मेरे. 


आंत्मस्वभाव में भव नहीं 


बल से रागादि का नाश करके एकाघ 
भत्र में ससार का अन्त कर देसे- 
वात्य हूँ। इसप्रकार जिसने अरिट्ट त 
भगवान का निर्शय शिया है उसने 


| नहीं ढवें-क्कार 
नहीं हैं । मैं अपने इसों स्वभाव, के. . 
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अपने एकावतारीपने का निर्णय किया 
है । यही आचार्य॑देव ऋहते हैं, 
आरिहत भगवान्‌ इसी, वि्नि के द्वारा, 
पूर्णद्शा को प्राप्तु हुए, हैं, दस, 
भी इसी विधि, से पूर्णदश्ञा, को 
प्राप्त कर रहे हैं ओर तुम भो इसी, 
ब्रिधि के जानने से. पूर्णदशा, प्राप्त 
करेगे । इस जिधि में कभा भी,परि- 
बतन नहीं द्ोना है । 


भगवान के समस्त उपकदेशों 

- का सार 

“आत्मा ज्ञानस्तभावी है, एसा 
स्वभाव के, आधभ्चय से. ज्लाता-दृष्टा 
रहकर जान'-यह ज़िनेन्द्रदेव के 
खर्व',उपदेशों का मूल सार हे भग- 
बान कहते दें: कि हमने झ्वान/वभाव 
के आश्रय से,केवलछज्ञान प्राप्त किया 
है, किसी, रागाद़ि के. जाभ्रय से. केन्र- 
लज्लान नहीं हुआ. है,। तू भी स्दि अपने 
स्वभाव के. आश्य से ज्ञाता रहे तो 
तुझे केब्नल्ज्ञान प्राप्त द्वेजाये। ज़ो 
विधि हमारी द्वे वही; किि तेरी. हे; 
जो मागू, हमारा टू बही तेरा, भी 
है।तू भी यदि ऐसा ही,जान ओर 
स्वाश्रय कर तो केवली द्वाजायेगा। 


सभी जीवों के लिये एक द्वी मार्ग 


“उपदेश पण अम ज क्यो? 
अर्थात भगुवान ने कुवतः जस्ता किया 
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चद्दी, कुद्दा है । सभी जीवें को, एक 
दी. मार्ग है.। भगफ़ानू, ने स्वतः दूखस 
सूतर्ग: भदण करिए, ओर, कुन्य जीज़े) 
को दूसरा सतर्ग बताया यह. बात: 
ब्रिल्कुछ मिथ्या है. । अथवा,ते,भगत्न[ज़ू 
ने भविष्य, के मद पुद्षप्ार्थी. जीकें- 
के. लिये दूसरा मार्गो-सरद, मा़ाः 
बताया, है-ऐश़ा; नहीं है ।|चूसीप़रदकूर 
क्रिसीक़ोी ज्ञानम्ञार्य, किसीके, करिज्ञ- 
मर्ता+ किसीछो -भक्तिसार्ग', फ़िसी- 
को सेवामाग्र-ऐसे .,भिन्न,भिन्न प्रकार 
के जीवों. को. भिन्न-भिन्न मागों' का - 
उपदेश भी भगवात्न ने, नहों,. दिया 
है । भगवान ने सब्र जीकें के लिये 
एक्र स्त्राक्षितमार्ग' का. ही उपदेश दिखा; 
है । रवाक्ष॒य , ही , एक, मोक्ष मार्ग . हे. । 
प्रश्मम, भ्रद्धा में, स्वाक्षय, ओर, फ़िर 
स्थिरता में स्त्राश्षय द्वोता है .। पराश्रय् , 
ब'धमाय ही है, ओर स्वाश्रय, ही 
मोक्षमार्ग है । 'एक ही मार्ग हे'-. 
यहा. सम्प्रक्ूएफ्रान्त है । एक ही मार्ग 
हे -इसके अतिरिक्त अन्य केाई।मार्सो.. 
नहीं हे इसका नाम अन्नेकान्त हे । 
किन्तु स्वाश्रय से भी मोक्ष होता है 
ओर पराश्रय-व्यब्रद्दार से भी होता 
है, ऐसा मानना सो मिशथ्यात्व- 
एकान्त है । | 
भगवान कद्दते हैं अि-जैसे 
भगवान हम हैँ वैसा ही भगवान 
तू भी है। केंबलअआनी होने के लिये 
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तुझे, बह्दी उप्र्य कस्ना चाडिके जेः 
इमने डिय है । जक झप्तने अपन 
में राग/क, वे दी स्रहितें भ्रात्म* 
साथाब को- जानकर, भ्क्ष- में-सहा- 
रहित स्वभाव को: स्दीकाह किया तक 
सखमाव्र की प्राप्ति हुई, भ्रद्धा, में; 
रामरहित दोगया, स्त्राश्रपेभआवब फ्राकः 
हुआ । इतने महान (भगवान: जितने)” 
रामरद्वित परिपूर्ण >स्व भाव. कर, जिखलन्ने: 
अपने क्ञान, में निर्णय :क्रिल्मा सखक्े 
एकमात्र आत्मा के आश्रय, का स्वो3. 
कार किया ओर समस्त फपरद्ठ्य 
एवं परभावेीं के आश्रय फी सान्‍्यता' 
छोड़दी । उसके अनन्तपुरुषा्धें प्रमठः 
हुआ है. ओर वह जीक तीर्थकरे 
के पथपर चलने छगा है । 


इससमय भी तीर्थ करें के पथपर 
विचर सकते हे ! 

समस्त जीवों के लिये यह एक. 
ही (उपरेकक्त) मुक्तिमाग' है । पंचम: . 
काछ के जीबेए के . छिग्रे- यह. एक-द्ी 
उपाय : है. । केईई कट्दे कि. इसक्राल 
में तो भरतश्षेत्र में केाई.  तीर्थ:कर 
नहीं विचर रहे, हैं,- तो .फिर तीर्थ - . 
करेए- के अभपर -केसे-वबा- जमसकसा 
है ९ डस्ससे' आचाय देव कहते हैं कि 
भाई ! तीर्थकरें ने'स्व[श्रय का उप- 
देश डहिया था; इसकाछ भी स्वाश्रय 
हो सकता हे। तीर्थ कर कहों यह - 


४ बठ६द : 


नहीं कद्दते थे कि तू "हमारा आश्रय 
कर । तीर्थकर तो ऐसा कहते 
थे कि तू अपने म्वभाव का 
निर्णय करके अपना द्वी आश्रय 
कर | इससमय भी स्वभाव का 
निर्णय करके-स्वाश्रयमाव प्रगट 
करके तीर्थकरे। के पथपर विचरा 
आखकता है| पंचमकाल के आच- 
येदेव पंचमकाल के जीवों को हो 
उपदेश करते हैं कि है जीबो ! 
जैसा अनन्त केबल्यों का आत्मा 
है, पेसा ही तुम्हारा आत्मा हे; 
जेसा अनन्त वैवलियों ने अपने 
भात्मा का निर्णय क्रिया ओर 
म्वाश्य प्रगट करके मुक्ति प्राप्त की 
है उस्रीप्रकार तुम भी अपने स्वभात्र 
का वेसा ही निर्णय बत॑मान में प्रगट 
करो ! ओर स्वाश्रय का पुरुषा्था 
करे। ! यह शासत्र प॑चमकाल के 
जीवों के ही लक्ष्य में छेकर रचा 
गया है । 
निश्रय का आश्रय करो, व्यव- 

हार का आश्रय छोड़े ! 

है जीबो ! तुम एक स्वभाव 
के आभ्रय के ही मोक्ष की विधि 
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ज्ञानो बीच में अन्य पराश्रितभात्र 
आये' उन्हें मोक्ष की जिपिरूप नहीं 
डिन्तु बंधनरूप जाने । तीर्थ करों 
ने यही विधि की हे ओर जगत के 
जीवों को इखो विधि का डपदेश 
किया है, तुम भो इस्रो विधि को 
अ गीकार करे | यही विधि अथाौत्‌ 
निश्चयर३भाव का आश्रय कगे ओर 
दूसरी विधि अर्थात्‌ व्यवहार भावों 
का क्षाश्रय छोड़ो *, देव-गुरु-शाख्र 
इत्यादि के निमित्त का दृक्ष्य बीच 
में आये ते उसका आश्रय न कशे ! 
प्रथम चेतन्यस्वरूप के आश्रय का 
निर्णय करके सर्वा व्यवहार का निषेत 
करो, ओर पद्चात्‌ उभ्री म्वरूप के 
आश्रय से सम्पूर्ण शुद्बोपयेग प्रगट 
करके तीर्थ कर भगव ते की भेंति 
सम्पूर्ण ल्लाता-दृष्टा बनो ! 

श्री तोथ कर भगवन्तों को मम- 
रकार ! 

तीर्थकरें के स्वाश्रित पथ को 
नमस्कार * 

तीर्थकरें का पथ द्शानेबाले 
खते के नमस्कार ! 





निर्वाण और परिभ्रमण 
जे जीव सम्यग्शॉन युक्त हे उसे अवश्य ही निबोण का संगम 
होता है । ओर मिध्यादृष्टि जीव के सदैव संख्ार में परिभ्रमण 


द्वाता है । 


[ सारखमुज्नय-४१ ] 


आत्मधमे 


आश्िन २४७५. 
बर्ष पॉँचयों अछ्ू छठवों 


ड 


प्रत्येक समय का स्वतंत्र उपादान 


वस्तु का स्वभाव उत्पाद-ड्ययरूप 
होने से उस्रमें प्रतिसमय नबोनं- 
नवीन कारय' होते ही रहते हैं। पहले 
समय की पर्याय में नहों ऐसा 
काय' दूखरे समय की पर्याय में 
प्रगट होता है। किसी के पहले 
समय मिथ्यात्वदशा हो ओर दूखरे 
खमय सम्यक्त्वदेशा प्रगट द्वोती हे । 
वहूँ जिसकी दृष्टि बस्तुस्वभाव पर 
नहीं है किन्तु सयोग पर है-ऐसा 
अज्ञानी जीव यह मानता है कि- 
“अप्तुक निमित्त आया इसलिये 
यह कार्य हुआ। सदयुरु आदि 
निमित्त मिले इसलिये पम्यकत्व 
हुआ; यदि अपनेआप दी कार्य 
होता हो तो पहले क्‍यों नहुआ १” 
यह अज्ञानियों का महान भ्रम 
है। ओर यह भ्रम ही उपादान- 
निमित्त सम्बन्धी भूल का मूल 
कारण है। इसी श्रम के कारण 
दी (अर्थात्‌ म्वभावदष्टि से च्युत 
दोकर संयोगदृष्टि के ही कारण) 
जीव अनादिकाछ से ससार-समुद्र 
में गोते खारद्दा है | वस्तु का यथार्थ 
स्वरूप, उस्रकी प्रत्येक-प्रत्येक पर्याय 


की सम्पूर्ण स्थाधीनता ओर परप- 
दार्थों से ब्रिल्‍्कुछ उदासीनता बत- 
छाकर यह “मूल में भूछ” प्रन्थ 
अज्ञानियों के उस महान अ्रम का 
खण्डन करता है। 

चेतन या जड़ समस्त बस्तुएँ 
प्र्येक खमय अपने परिणमनस्वभाव 
से ही नवीन-नवीन परिणामरुप उत्पन्न 
होती हैं। पूर्वा समय में अमुक दशा 
नहीं होती और पश्चात्‌ होती है, 
यहूँ। उससमय की पर्याय की वैसी 
ह्टी योग्यता होने थ्रे होती है। वो 
जीवों में से एक को सम्यकक्‍त्व है 
ओर दूसरे के मिथ्यात्वदशा है, 
उस्रका क्या कारण है ! दोनों जीवों 
के द्रव्य ओर गुण ते समान हैं, 
दोनों के पूर्व पर्याय का तो बता- 
मान में अभाव है ओर अनावि 
से परिणमन करते-करते दोनों घर्त- 
मानकाल तक आये हैं; तथापि 
एक के सम्यक्त्वरूप परिणमन ओर 
दूसरे के मिथ्यात्वकूंप परिणमन- 
उसका क्‍या कारण है) कारण 
यही कि दोनों द्रव्यों के परिणमन 
की उससमय को योग्यता ही वैसी 
है। इस बात पर मुख्य ध्यान 


४ रण्८ : 


रखना कि “कार्य हेने को योग्यता 
त्रिकालरूप नहीं किन्तु वर्त- 
मानरूप हैं। इसलिये द्रव्य की 
जिमसमय जिस कार्यरूप परि- 
णम्ित हेने की योग्यता हे, 
उसीसमय वह द्रव्य उस कार्य- 
रूप परिणमित हाता है, किन्तु 
उससे आगे या पीछे वह कार्य 
नहीं हेतता ।” एक जीव के पहले 
मिथ्यात्वद्शा थी, उससमय उसकी 
बैसे द्वी परिणमन की योग्यता थी, 
छसीसे वह मिथ्यात्वदशा थी-न 
कि कुदेवाद के कारण से ? ओर 
पश्चात्‌ उस्र जीव की सम्यक्त्वदशा 
हुई, उससमय वह जीव अपने सस- 
समय के परिणमन की येग्यता से 
ही उस्रूप परिणमित हुआ है-न 
कि सदगुरु इत्यादि के कारण से १ 

इस्रीप्रकार प्रत्येक परमाणु भी 
अपनी स्वतत्र येग्यता से द्वी परि- 
णमित द्वोरह्दा हे। एकस्मय दो 
परसाणु छाल र गरूप परिणमित हों 
ओर दूसरे ख्मय उसमें से एक 
परमाणु काछे रंगरूप तथा दूखरा 
सफेद र गरूप परिणमित होता दे । 
दोनों के द्रब्य-गुण तो समान हैं, 
पूर्व पर्याय भ्री दोनों की स्रमान थी 
ओर अनादि से परिणमित होते- 
होते दोनों वर्तामानकाछ तक आये 


न्ल्दर 
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हैं, तथापि परिण/म में अन्तर 
पड़ता है; क्‍योंकि उन-उत्त परमा- 
णुओं के परिणमन की उससमय 
की योग्यता खतत्र है। 

ऐसी हो वस्तु की स्वाधीनता 
है, ओर ऐसे ज्ञान में ही म्वभाव 
का पुरुषा्थ हे। जैपे त्रिकाली द्रव्य 
स्ततू है, उसका कोई कर्ता नहीं है 
ओर न उसे किसी की अपेक्षा हे, 
वैसे ही उसके अनादि-अनन्त समय 
में प्रत्येह्क्‍ा समय की पर्याय अपनी 
स्वत त्र॒योग्यता रखती हे,-इली- 
का नाम वपादान है। द्रव्य-गुण 
की स्थिति सदा एकसमान होती 
है परन्तु पर्याये' खदा एकसमान 
नहीं होती । 

त्रेकालिक द्रव्य को ओर उसकी 
पयौय के प्रत्येक समय के स्वतत्र 
कार्या के जानना बह उपादान का 
ज्ञान हे ओर उससमय संयोगरूप 
अन्य द्रव्यों का ज्ञान करना सो 
निमित्त का ज्ञान है। इन दोनों 
को स्वत त्र जाने तभो दो पदार्थों 
मैं एकत्वबुद्धि दूर होकर सम्यग्न्ञान 
होता हे। परन्तु इस निर्मित्त- 
पद्र्था के कारण चलपादान का 
काय' हुआ अथवा निमित्त आया 
इसलिये कार्य हुआ, निमित्त ने 
कुछ प्रभाव डाढा, सद्दायता की, 
प्रेरणा दीः-इसप्रकार का केाई भी 
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सम्बन्ध मानना वह उपादान-निमित्त 
का यथार्थ ज्ञान नहीं डिन्‍्तु मिथ्या- 
ञ्लान है। | 

जे। जीव सूक्ष्मतत्वदृष्टि के 
अभाव के कारण स्वभाव से प्रत्येक 
पदार्थ को स्वाघीमता ओर एक के 
पहदुचात्‌ू एक दश्शारूप द्ोने की 
उसकी हवतत्र येग्यता के नहीं 
जानते-वे एकपदार्थ का दूमरे पदार्थ 
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के साथ सम्बन्ध होने की, अर्थात्‌ 
वस्तु की पराधीनता की सिथ्याक- 
स्पना किये बिना नहीं रह सकते। 
ओर ऐसी जे वस्तुस्वरूप से विप- 
रीत कल्पना है वही महान अधर्म 
है। मूल में भूठ” नामक पुस्तक 
यथार्थ वम्तुस्वरूप बतलाकर भव्य- 


जीवों के उस अधर्म से छुड़ाती है। 


““3%चुक८०८- 





सतशासत्रों का स्वरूप 


कैप 
हर ज्ञो आगम मोक्षमार्गां का 


प्रकाश करे बह्दी आगम पढ़ने-सुनने 
योग्य है, कारण कि संसार 
में जीव छनेकप्रकार के दुःखों 
से पीड़ित हैं । यदि शास्ररूपी दीप 
के द्वारा वे मोक्षमार्ग के प्राप्त 
करले तो उप्रमें गमन करके इन 
दुखें से मुक्त दोजाये' । अब, मोक्ष- 
मार्ग तो एक वीतरागभाव है, इस- 
छिये ज्ञिन शा्तरों में किसीप्रकार 
राग देंष-मोह्रभावां का निषेध करके 
बीतरागभाव का प्रयेजन प्रगट किया 
हो बही शांत्र पढ़ने-सुनने येग्य 
हैं? (मोक्षमाग प्रकाशक अध्याय १) 
सतशासत्रों का प्रयोजन वीतराग 
भाव की पुष्टि करना ही है 

खतशार्रों में चाददे जे बात 

की द्वो, परन्तु शप्नमें राग-द्वेष-मोह 


को नष्ठ करने का ओर बीतराग- 
भाव की पुष्टि का ही प्रयोजन है। 
भक्ति, शाख्अ्रवण, दनादि करने की 
बात की दे वहाँ भो उसमें जे 
राग है उसका तो निषेध ही किया 
है । देव-गुरु-शाखत्र की भक्ति इध्यादि 
में शुभराग देता है परन्तु चसमें 
कुगुरु-छुवेव-कुशास्य के प्रति राश 
का सर्वप्रथम निषेध आता है, 
इससे वहाँ भी राग का दूर करणे 
का द्वी प्रथाजन खिद्ध हैाता है। 
सच्चे देव-गुरु-शाखर को भक्ति, 
पूजा इत्यादि का कथन है। वहां 
वीतरागी स्वरूप की दृष्टि पूरब क 
जे। अशुभराग नष्ट हुआ बह प्रया- 
जन है, हिन्तु जे शुभराग दोष 
रहा है उसका प्रयाज्नन नहीं है, 
घखका ते निषेध हे । 
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खतशासत्नर पढ़ते खमय झुभराग 
होता हे, किन्तु शास्रों का प्रया- 
अन ते यद बतढछाने का है कि 
यह झुभराग भी आत्मा का स्वरूप 
नहीं हे, इससे वह भी रखने योग्य 
नहीं हे । सत्ररूप को दृष्टिसद्ित 
शुभभाव दो बह अशुभभाव से 
बचाता है इससे उसके द्वारा बीत- 
रागभावरूप प्रयाजन अ'शतः सिद्ध 
होता है | किखो भी प्रकार का 
राग रखना शाखर नहीं बतछाते 
हैं, किन्तु किसी न किसी प्रकार 
से राग के दूर करना ही शास्त्री 
का आशय है। शासत्र भात्मा की 
स्वत श्र॒ता बताते हैं कि तू स्वतत्र 
है, अपने से हो परिपृर्ण है, हमारा 
जवल्म्बन भो तुझे नहों हे। इस- 
प्रकार शास्त्र आत्मा की रवत त्रता 
बतढाकर मेइ तथा राग-द्वेंष के 
छुड़ाते हैं। जितना राग दूर होकर 
बीतरागभाव हुआ उतना ही प्रये- 
जन सिद्ध हुआ है भोर ज्ञे। राग 
रहा हे वह रखने योग्य नहीं है । 


जिनमें ड्िसी भी प्रकार से 
राग करने का प्रयाजन बताया हो 
ये सतशास्त्र नहीं हैं। सतशास्त्र 
किद्धी भी प्रकार से राग करने के 
कहते द्वी नहीं! 
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भक्ति इत्यादि शुभराग का 
उपदेश है। वहां मी वीतरा- 
गता का ही प्रयोजन दे 
प्रदन।---भगवान की भक्ति ते 
शुभराग है, तथापि सतश्ाश्रों में 
ते वह करने का उपदेश आता है 
शत्तर:---सतृशारत्र में भगव।न 
की भक्ति करने के कहा हो वहा 
अशुभराग के दूर करने का प्रये- 
जन है, और जे। शुभराग रह जाता 
है उसे भी रखने का उपदेश नहीं 
है। सतशास्त्रों का पूर्ण प्रयाजन ते 
अशुभ ओर शुभ-दोनें प्रकार का 
राग छुदाकर सम्पूर्ण बीतरागता 
कराना ही है, परन्तु जद वह प्रयेा- 
जन पूर्णरूप से सिद्ध न दोता दो 
वहँँ। एकद्रेश प्रयोेजन खिद्ध करने 
के छिये अशुभ से छुड़ाने के शुभ 
का उपदेश दिया जाता हे । 
सतझाख राग से ओर कुमार्ग 
से छुड्ठाते हैं 
खत्शास्त्र में कमी ते ऐसा मी 
कथन द्ोता है छ&ितू जिनेन्द्र भग- 
वान के मान ते तेरा बाहझपन 
दूर द्वोजायेगा तुझे पुत्र की प्राप्ति 
होगी। इसमें भी क्िस्ली अंश में 
राग के कम करने का ही प्रयोजन 
है। ययषि पुत्रप्राप्ति की इच्छा से 
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बीतरागदेव के माने वहाँ ते मि- 
थ्यात्व ही है, तथापि छोकिक हलु- 
मान, शिकेतेर, पीर इत्यादि कुड़ेयों 
के मानने से जीव के अति तीत्र 
राग है, उससे छुड़ाने का प्रयोजन 
विचारकर खच्चेदेव के मानना कहा 
है। पुत्रपाप्ति की इच्छा से भी 
कुदेवादि के छे।ड़कर सच्चे देव के 
मानने से राग कुछ मंद होता ईै। 
तथा कुदेवादि के निकट ते उसे 
खत समझने का अवकाश दी नहीं 
था, अब सुदेवादि के! मानने से 
किसी मी समय उसे खत्‌ समझने 
का अबकाश दहै। इस प्रकार, जे राग 
मद पड़ता हे उतना ही शास्त्रों का 
प्रयोजन है; ओर जे। राग शेष गह्दा 
बह ते छोड़ने येग्य ह्वी है। 


सतशास्त्र प्रथम ते पूर्णांता 
का हो उपदेश देते हैं कि-तेरा 
स्वभाव खर्वप्रकार से पूर्ण है; 
उसकी श्रद्धा-ज्ञान-स्थिरता करके 
इसीक्षण पूर्ण परमात्मा हो ज्ञा ! 
मिथ्यात्व ओर रागमात्र के। दूर 
करके थिदानन्द वीतराग दा जा ! 
यदि स्रम्पूर्ण वीतरागता न होसके 
तो सम्पूर्ण बीतराग स्वभाव की श्रद्धा 
कर, ज्ञान कर, ओर यदि तत्काल 
भ्रद्धा-ज्ञान भी न होखके तो उसकी 
जिक्षाखा रखकर सच्चे देव-गुरु-शास्तर 
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के अवलम्बन द्वारा कुदैयादि के प्रति 
जे राग हद उसे छोड़ 


इसमें जे! शुभराग होता है वह 
राग कराने का शास्त्र का प्रयाजन 
नहीं है, परन्तु ज्ञितने अश में राग 
दूर हुआ उतना ही प्रयोजन है। शाखतर 
का मूछ प्रयोजन तो जीव के मेक्ष- 
मार्ग में छगाने का है । सच्चे शा 
किसी भी प्रकार जीव के राग से 
ओर कुमार्ग' से छुड़ाते हैँ. । राग 
की अथवा कुदेवाद की पुष्टि कराने 
बाला कथन किसी भी वीतरागी 
शास्त्र में नद्दों होता। 'तुझसे शुभ- 
राग न हो तो तू पाप करना अथवा 
कुदेवादि को मानना-ऐस्ाा वचन 
किसी भी खतशासत्र में होता ही 
नहीं । 

अन्य शा्र सतशासत्र क्‍यों 
नहीं है १ 

प्रइन$- सतशा खतरों में राग घटाने 
का प्रयाजन है-ऐसा कहा है, पर- 
न्तु अन्य शास्त्रों में भो राग कम 
करने को ते कहा हे, इससे डन्‍्हें 
भी सत्शार्ष कहना पड़ेगा ? 


उत्तरः-सतशाश्लो' का काई भी 
कथन राग की पुष्टि करानेवाला 
द्ोता ही नहीं । अन्य शास्रो में 
अनेक बार ते राग को कम करने 
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के लिये कद्दते हैं और कभी राग 
करने के भी कहते हैं; अथोत्‌ एक- 
प्रकार का राग कम करने के लिये 
कहकर दूसरे प्रकार के राग की 
पुंष्टि कर'ते है | भगवान की भक्ति 
में जे। शुभराग है, वह गाग करने 
को अन्य क्षाख्र पुष्टि कराते हैं इससे 
उनशाम्त्रों में राग कम करने का 
यथार्थ उपदेश नहीं हे । शुभराग 
करते करते धर्मा होगा-एशा जो 
शात्र कहते हैं वे राग करने की 
ही पुष्टि कराते हैं; सतशाश्र कभी 
भी राग से धर्मा मनाते ही नहीं। 
राग दूर होते होते धर्म होता है 
किन्तु राग करते करते धर्म नहीं 
होता | सच्चे जेनशास्रो में ते। राग के 
एक अंश से छेकर सम्पूर्ण राग को 
छुड़ाने का द्वी उपदेश है । राग का 
एक अहभो रखने का उपदेश जेन 
शास्त्री में द्वोता ही नहीं । शुभराग 
करने की बात की दो वहाँ भी जे 
राग है वह कराने का प्रयोजन 
नहीं हे परन्तु तीत्र राग था उसे 
कम कराने का प्रयोजन है | वीतरागी 
शास्त्रों में राग छोड़ने का द्वी आदेझ 
है राग करने का आदेश नहीं है। 
राग कहने से मिथ्यात्व, अज्ञान 
ओर कषाय-तीनों समझना चाहिये । 
भिथ्यात्वपूर्वक का राग ही अन- 
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न्तानुब थी राग है, वद् भिथ्यात्व 
ओर अनन्तानुबधी रागद्वेंष सर्वाप्र- 
थम छोड़ने योग्य है। 


सतशास्र में शुभराग का उपदेश 
हो बहां भी मोक्षमार्ग का ही 
प्रयोजन है, परन्तु राग स्वतः 
धर्म नहीं है । 
प्रशन:---सतशासत्र ते मोक्षमार्गा 
का प्रहाश करनेवाले होते हैं, ते 
फिर शाश्र में जहा जअज्ञानी के 
झुभराग करने की बात आती है 
वहाँ मे।क्षमार्ग का प्रतिपादन किस- 
प्रकार हुआ ? खम्यग्दर्शन के बिना 
ते मोक्षमार्ग' होता नहीं ! 
उत्तर:--अज्ञानी के शुभराग 
करना कह्दा हो वहाँ राग का प्रयोजन 
नहीं हे, डिन्तु कुदेवादि की मान्यता 
से छुद्ाकर सच्चे देव-गुरु-घर्मा 
की मान्ण्ता कराने का प्रयोजन है । 
वहाँ तीत्र मिथ्यात्त अशदः मन्द 
हुआ, इख अपेक्षा से उसे व्यवहार- 
मेक्षमारं' कहा जाता हे। वास्तव 
में तो सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र ही 
मेक्षमार्ग' है । राग मेक्षमाग' नहीं 
है, ओर उससे धर्म' भी नहीं होता, 
परन्तु कुदेवादि की मान्यता में 
जो तीत्र मिथ्यात्व है वह वीतरागी- 
देव के मानने से मद पड़ता हे, 
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कौर  सतूनिभित्त द्वोने से सत्‌ 
समझने का अवकाश है, इससे उप- 
चार से उसे मेक्षमार्गा कहा जाता 
है। सच्चे देव-गुरु-शासत्र ऐसा बत- 
लाते हैं कि दे आत्मन्‌ | तू स्वतन्र 
हे, पूर्ण ल्लानम्बरूप है, राग तेरा 
स्वरूप नहीं है। 
ज्ञानियां का उपदेश जीवों के 
साक्षात्रूप से अथवा पर परा से 
साक्षमार्ग में लगाने के 
लिये है । 

ज्ञानियों का उपदेश जीवों के 
कल्याण के लिये होता है। कभी 
केाई जीव मेक्षमार्ग समझने को 
येाग्यवाबाला नद्दो ता उसे जिस- 
प्रकार से राग अरुप हो वैसा उप- 
देश देते हैं। जसे, किन्द्दी मुनिराज 
के पास केई मांसाह्वारी भीछझ आऋर 
उपदेश सुनने बेठ गया; अब यदि 
मुनिराज उसे मेक्षमाग' का उपदेश 
देने छग जाये ते उसमें वह कुछ 
भी न समझ सकेगा। इससे श्री- 
मुनि उससे ऐसा कहेंगे कि-सुन 
भाई ! हिरन आदि निर्देष जीबों 
के मार डाढने से पाप होता है 
ओर उसके फलस्वरूप नरक होता 
है, इसलिए तू शिकार छोड़दे और 
माँसभक्षण छोड़ दे, इससे तेरा 
कल्याण द्वागा ! 
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मैंस छोड़ देने से कल्याण 
होगा-ऐसा कट्दा है. बहूँ ऐसा 
आशय हे रि वह दुगगति में न 
जाकर स्वर्गादि में जायेगा; इस 
अपेक्षा से उसको कल्याण कह दिया 
है । ओर भविष्य में, यदि उसकी 
पात्रता हो ते ऐसा विचार छरे 
कि अहो! अकेछा मास का राग 
छोड़ा उसका इतना फल |! ते 
सम्पूर्ण रागरहित स्वभाव की महिमा 
केसी होगी ! एसे त्रिचार से बह 
मेक्षमार्ग में भी लग सकता हे। 
इसप्रकार, सीधी रीति से अथवा पर- 
परा से भी जिनशाखन में जीवों 
का मेक्षमार्ग' में छगाने का दी 
प्रयोजन हे । 


जब मुनिराज ने ऐसा कहा कि 
मखसभक्षण छोड़ दे, तेरा कल्याण 
होगा' यह सुनकर उपध्तसमय यदि 
वह भील विशेष जिज्ञासा से पूछे 
कि-प्रभे |! आप ससभक्षण छोड़ने 
के छिए कहते हो तो उससे मुझे 
धर्म होगा न ) और मेरी मुक्ति 
हो जायेगी ? ते उससमय श्रीमुनि 
के ऐसा विचार आयेगा कि यह 
केाई पात्र जीव हैं इससे इसे ऐसी 
घर्मा की जिज्ञासा का प्रशइन उठा है 
ओर वह समझने की ज़िश्नसत्रा से 
खड़ा हे | ऐसी उसको पात्रता देख- 
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कर उसे रत्नत्रत्न का उपदेश देते 
हैं कि भाई! हमने तुसे पाप से 
बचाने के लिये मे|सभक्षण त्याग 
करने के शुभराग से कल्याण होना 
व्यवह्दार से कहा था, किन्तु यवि 
तुझे धर्म के खमझने की रुचि है 
ते धर्म का स्वरूप इस राग से 
भिन्न है। इस राग से धर्म नहीं 
है, परन्तु रागरहित आत्मा का 
चैतन्यस्वभाव समझने से धर्म हे । 

नरकादि गति से बचने को 
अपेक्षा से झुभराग से धर्म फह 
दिया है; परन्तु वास्तविक कल्याण 
(घर्म) ते उससे भिन्न है-हत्यादि 
प्रकार से जैसे जीव का द्वित हो 
सस्रीप्रकार ज्िनशाखन का उप- 


देश है । 


जे सतशात्रों के। पहकर राग 

की पृष्टि करते है वे 

स्वच्छन्दी है । 

शास्र के कथन के पढ़कर जे। 
जीव राग-देष-मेह की वृद्धि करने 
का आशय निकालते हं वे जीव 
सत्शात्र के आशय के नहों समझे 
हैं ओर वे रच्छन्दी हैं; उन जीवों 
के ते वे सतशात्र द्वित का भी 
निमित्त नहीं हैं । शाम्रों में ते 
राग-द्वेष-मेह की वृद्ध का आशय 
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है द्वी नद्ीं, किन्तु वे जीव अपनी 
विपरीत श्रद्धा के कारण बैसा सम- 
झते हें। उसमें शाल्रों के कथन का 
दैष नहीं है परन्तु जीव की समझ 
का दोष है | जा जोव यथार्था 
आत्मस्वभाव फे समझकर राग-द्वेष- 
मेह के कम करते हैं उन्हें सत- 
शाल्त्ष निमित्तरूप कहलाते हैं। 


शुभराग का क्‍या प्रयोजन है? 


चारित्रदशा में पचमहाश्रत का 
शुभ राग द्वोता हे-ऐसा सतशास्रो में 
कहा हो, तथापि वह कथन राग 
कराने के डिये नहीं हे किन्तु स्र॒रूप 
की दृष्टि ओर स्थिरता सद्दित अशु- 
भराग से बचाने का प्रयोजन है तथा 
जे। पंचमद्ठात्ब॒त का शुभराग रहा 
वह ते छोड़ने के लिये है । धर्म 
ते एक निश्चयसार्गरूप दी हे । 
शुभराग के द्वारा धर्म नहीं द्वोता; 
धर्म तो पुण्य-पापरहित मात्र शुद्ध- 
स्वभाव की श्रद्धानश्ञान ओर रसणता- 
रूप ही हे। 
सतझ्ात्रों में श्रेंगाररस, युद्ध, 
भेागादि के वर्णन का प्रयेजन। 

सत्यात्रो में श्रगार-रख, युद्ध, 
भोगादि ,का वर्णन आये वहाँ भो 
उसका प्रयोजन जीव के पुण्य-पाप 
के फल को श्रद्धा उत्पन्न कराने का 
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और उसके प्रति बैराग्य कराने का 
ही है। जनशास्त्रों का सम्पूर्ण प्रया- 
जन ते जोीब के पूर्ण बीतरागता 
कराना हैं है; परन्तु जे। जीव सम्पूर्ण 
बीतरागता का पुरुषार्थ न कर सके 
उसे भी जैनश!सत्र किसी भी प्रकार 
अतत्वश्रद्धान के। मंद कराते हैं, 
तीघ्र अशुभ भावों के छुडाते हें, 
ओर मिशथ्यात्व के कम करते हैं। 
अंन्यमत के शाञत्रों में किसो प्रसंग 
पर राग मंद करने के कहा हो ते 
दूसरे स्थानपर राग से धर्मा सना- 
कर राग करने का उपदेश होता है; 
इसप्रकार वे शाख्र अतत्वश्रद्धान और 
मिथ्यात्व के पेषऊ हैं इससे वे असत्‌ 
शास्त्र पठने-सुनने येग्य नहीं हैं । 


सनशास्र स्वाधीनता बताकर बीत- 
रागता की पृष्टि करते है | 


जे शास्त्र ऐसा बतलाते हैं. कि 
देव-गुरु झाम्त्र के अवलम्बन से ओर 
उनके राग से धर्मा द्वेगा, उन्हों का 
जीवों के शरण है, वे सत्शास्त्र नहीं 
हैं। खत्शास्त्र ते ऐसा बतलाते हैं कि 
देव गुरु-शास्त्र का अवलम्बन भी 
श्वात्मा के धरम के छिये नहीं है, उसका 
भी छक्ष छोड़कर अपने स्वभाव का 
छक्ष करे। ! इस प्रकार स्वाधीनता ओर 
बीतरागता बताते हैं । 


म्रहई : 


श्र मे युद्धादि का वर्णन हे, 
वह विक्रथा नहीं, किन्तु 
वैराग्यपाषक कथा है । 


तीरथंकर भ्रगवान के पास इन्द्र 
नृत्य करते हैं, वहाँ श्रंयारभाव को 
पुष्टि का द्ेठु नहीं है, परन्तु अपना 
अशुभराग छोड़कर वीतराग जिनदेव 
को भक्ति का, ओर कछेगें को 
भी भक्ति-प्रेम करने का हेतु है * 
इस्रप्रकार उसमें भी जीव कुमार्गा से 
छूटऋर सतृधर्म की ओर उन्‍्मुख 
दै।-ऐसा देतु दे! इससे संतजाख्रों 
में नृत्यादि का वर्णन आता है, वह 
विकथा नहीं है।शालत्र में विक्रथा 
के चार प्रकार कहे हैं, उममें जा 
शब्द हैं वह विकथा नहीं है । स्त्री 
के अवयवों आदि का और युद्धादि 
का वर्णन ते निग्न॑थ मुनिराज्ष भी 
करते हें; मात्र इसका वर्णन करना 
या सुनना विक्था नहीं हे; परन्तु 
उसको रूचिपूर्बक अथवा रागपूर्वाक 
सुनना से। विकथा है | आचार्या-स'त 
जिसका वर्णन करते हैं वह तो बैरा- 
ग्यपेषक कथा है। इससे ऐसा सम- 
झना कि भावानुखार बीतरागी कथा 
या बिकथा कहछाती हे, किन्तु मात्र 
शब्दें के ऊपर से उसका माप नहीं 
है सस्शास्त्रों में जे बर्णन किया 
हो वह किसी न किसी प्रकार बीत- 


; २१३ :; 


राग भावों का ही पोषक हे; इससे 
उसमें विकथा नहीं है किन्तु बेरार्य- 
पेाषऋ कथा ही है । 


जा राग-देष-मेह की प्ृृष्टि करते 
है' वे शासत्र नहीं किन्तु शस्त्र है । 


“जिन शास्त्रों में किसीप्रकार 
राग-द्वेष मोह भावों का निषेध करके 
वीतरागभाव का प्रयेज्न प्रगट किया 
दे। वही शास्त्र पढ़ने सुनने योग्य हैं, 
किन्तु जिन शास्त्रों में भ्रंगार, भे|ग, 
कुतूइछादि को पुष्टि करके रागभाव 
का, तथा ईसा युद्धादिक को पुष्टि 
करके द्वेघभ।ब का ओर अतत्वश्रद्धा न 
की पुष्टि फरके मेाहभाव का प्रयोजन 
प्रगट किया दो वे शास्त्र नहां किन्तु 
शस्त्र हैं। क्‍्येंकि राग-हेष-मेहमभाव 
के द्वारा जीव अनादि से दुःखी दोरद्दा 
है, उनक्की भावना ते जीव के। बिना 
घिखाये भी थी ओर फिर इन 
शास्त्रों द्वारा असीकी पुष्टि की; बह 
जीव का भक्षा दाने की उन्हें कान स्री 
शिक्षा दी ? मात्र जीव के स्वभाव का 
घात हो किया ।” 

(मोक्षमार्ग' प्रकाशक भ्रध्याय- १) 


प्रत्येक वम्तु अपने स्वभाव से 
स्वतंत्र है-एसा तत्वस्वकूप है | जिस 
प्न्थ में एक सत्व को दूसरे तत्व 
से पराधीन मनाया द्वो अथवा एक 
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तत्व दूसरे तत्व का कुछ कर सझता 
है-ऐसा मनाया हो वह शास्त्र नहीं 
परन्तु शब्म्र है, क्‍्येंकि वद्द जीव 
के सम्यग्दशनादि गुणों का घात 
करता है ओर मिथ्यास्वादि की पुष्टि 
करता है । जिसमें राग-द्वेष-मोह 
की पुष्टि की हो वह्द शास्त्र नहीं हे; 
क्येंकि राग-द्ेष मोह ते। जीव अनादि्‌ 
से कर रद्दा है| अनादि के राग-द्वेष- 
मोद्द से छुड़ाकर मे।क्षमार्ग में लगाने 
के लिये सत्शास्र निमित्त हैं । 


जिनेन्द्रदेव की पूजा में वीतरा- 
गता का प्रयोजन किसप्रकार है! 

प्रइनः:-जैनशास्त्रों में ते राग- 
द्वंष-मेह के। कम करने का हो प्रयो 
जान है, ते किर जिनेन्द्रदेव के निक्रट 
अधष्टप्रकार से पूजा करे ओर भअसमें 
फछ-फूलछादि चढ़ाये, यह डिसलिये 
करना चाहिये ? इसमें ते हिखा 
होती है । 


उन्तर:-वहँ। भी राग के कम 
करने का हो द्वेतु है। बाह्य पदार्थों 
की क्रिया ते आत्मा कर नहीं सकता, 
कन्तु वीसरागता की भावना से 
अपना राग कम करता है। हे प्रभो ! 
आप वीतराग हो, आपकी साक्षी 
से मैं इन फछादि वस्तुओ' की ओर 
के अपने राग को कम करवा हूँ 
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ओर सोक्षफल प्राप्ति की भावना 
करता हूं-एसी भावना से वीतराग- 
दैवरूप निमित्त के लक्ष्य से अपना 
राग कम करता है। फलादि चढ़ाने 
की क्रिया स्वतः उसकी येग्यता से 
हैतती है। जेनध्म' में भगवान के 
प्रसन्न करने के हेतु से फल-फूलादि 
नहीं चढ़ाये जाते और भगवान की 
प्रतिमा पर तो कुछ भी चढ़ाया दही 
नहीं जाता | परन्तु अपनी वीतराग 
होने की भावना से दी भगवान की 
पूजा की जाती है। आत्मा को पहि- 
चान देने से पूर्वा जिनेन्द्रपूजन आदि 
का शुभराग करके अशुभराग को दूर 
करे उसका कहीं निषेध नहीं है। 
चसी प्रकार भगवान एक्र आत्मा थे, 
झोरमै भी आत्मा हूँ; भगवान का 
जेसा परिपूर्ण स्वरूप है वेसा ही 
मेरा स्वरूप  है-एसा पूर्ण- 


£ बे१७ : 


स्वभाव का भान होने के पश्चात्‌ 
भी जबतक  सम्यग्दष्टि स्वतः 
साक्षात्‌॒ बीतराग नहीं. हुआ 
है तवलऋ बीतराग मुद्वित प्रतिमा 
जी में बीतरागदैव की स्थापना करके 
ओर उनकी पूजा करके वर्तामान में 
अपना अशुभराग दूर करता है और 
शुभराग के भी हटाकर वोीतराग 
होने की भावना करता है | इस्रप्रकार 
जैन शास्त्रों में वीतगागना का ही 
उपदेश है ओर कहीं-कहीं अशुभराग 
के दूर करने के लिये शुभ का अवछ- 
म्बन भी बलाया है, परन्तु वह झुभ- 
राग करने के लिये नहीं है, मात्र 
अशुभराग को दूर करने के लिये 
हे । खत्शाख्त्रो' का मूल प्रयोजन जीबें 
को मेक्षमार्ग में लगाने का ही है। 
इमप्रकार सत्शात्रों का स्वरूप कह्ठा। 





स्वतेत्र परिशमन 





शी, अपने स्वभाव से होता 
है, शब्द सुनने के कारण नहीं दोता । 
घड़ी में आठ टकेरे पड़े इसलिये 
आठ बजे! ऐसा ज्ञान हुआ-ऐसा 
क्षक्षानोी मानता है। बास्तव में ज्ञान 
को वैसी येग्यता से द्वी वह ज्ञात 
हुआ है, टकेरें के कारण नहों । 


जड़ -शब्द, जड़ के कारण परिण- 
मित होते हैं ओर ज्ञान, ज्ञान के 
कारण परिणमित होता है। ज्ञान 
ओर ज्ञेय का परिणमन एक द्वी 
समय प्रवर्त' रहा है किन्तु देने 
स्वतत्र हें। 

घड़ी में नो बजने में पाँच 
मिनट कम दें। तथ ज्ञान भी वैसा 


। दर्द । 


ही जानता है, ओर केाई पूछे कि 
कितने बजे हैं? ते वाणी में भी 
ऐसा हो आता है कि 'नो में पै।च 
प्रिनट कम हैं? ओर पूछनेवाल्े के 
भ्षी ऐसा डी ज्ञान होता है। इस- 
प्रकार सब व्यवस्थित होने पर भी 
प्रत्येक-प्रत्येक द्रव्य स्वत त्रूप से 
अपने स्वकाल में ही, पर की अपेक्षा 
कै बिना परिणमित होरहा है । 


घड़ी में नोमें पांच कम हो 
तब ज्ञान वेसा ही जानता है. किन्तु 
“बारह बजे हैं! एसा नहीं जानता, 
तथापि घड़ी के कारण ज्ञान नहीं 
हुआ है। ज्ञान के कारण “नो में 
पांच कम हैं?-ऐसी वाणी नहीं हुई 
है ओर उस्र वाणी के कारण दूसरे 
झीव का च्सका ज्ञान नहों 
हुआ है । 


घड़ी में आठ बजकर पांच 
मिनट हुए हैं तब ज्ञान वेसा ही 
जानता है, किन्तु बारह बजे हैं- 
प्रेसा नहीं ज्ञानता; वहां घड़ी के 
कारण ज्ञान नहीं द्वाता । घडी में 
इतने बजे थे इसलिये उतना झ्लञान 
हुआ-ऐसा नहीं हे। वेसे ही-ज्लान 
ने लेसा जाना वेसी ही भाषा आती 
है, ओर सामनेवाछा जीव भी 
बेसा ही समझ जाता है-ऐखा 
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मेल हैने पर भो-शक्लान ने ज्ञाना 
इसल्ये भाषा नहीं हुई ओर भाषा 
के कारण सखामनेवाके जीत्र के 
उसकझा ज्ञान नहीं हुआ है। श्लवान 
की अवस्था स्वावलछबी चेतन्य के 
आश्रय से ही कार्य करती है-ऐसा 
समझकर, अपने ज्ञानस्वभाव की 
शोर उन्मुख द्वाकर त्रेकालिक सरुत्र 
भाव को श्रद्धा प्रगट करना वष् 
सम्यकुश्नद्धा है; परन्तु घड़ी आदि 
ज्यों के कारण या शब्दों क कारण 
ज्ञान हुआ हे-एऐसा जा मानता हे 
उस्र जीव ने आत्मा में ज्ञान और 
शांति नहीं मानी है, इसलिये वह्द 
जोब अपने स्वभाव की ओर उन्मुख 
नहीं द्वोता ओर उसका मिथ्यात्व 
दूर नहीं द्वोता | प्रशंसा के शब्द 
जगत में परिणमित दों उनसे आत्मा 
के सुख या ज्ञान नहीं है, तथापि 
यदि उनसे सुख या ज्ञान माने ते 
उस जीव का ज्ञान पर में एकाग्र 
हुआ ट्टै वह झ्ान अचेतन है- 
अधर्मा है। शब्दों से और उस 
ओर के क्षणिकर ज्ञान से प्रथछू अपना 
परिपूर्ण ज्ञानम्बभाव है-ऐसा अभि- 
प्रय होने पर, शब्दों का या अपूर्ण 
दशा का आश्रय छोड़कर वर्तमान 
अवस्था पूर्णस्वभाव की ओर उन्मुख् 
द्वीती है । द्रढ्यगुण ते त्रिकाढ 
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पूर्ण' हैं ही, और उसओर उन्मुख 
होती हुई अवस्था भी परिपूर्ण! के 
ही स्वीकार करती है, इससे वढ़ 
अवस्था भी पुण' के आश्रय से पूर्ण 
ही होती है । 

बाणी अपने अचेतनत्व से भरी 
हुई है ओर में अपने चतन्यत्द से 
पर्पूर्ण हू । मेरे ज्ञान का वाणी 
की आबश्ययक्ता नहीं है ओर कणी 
के मेरे ज्ञान की आबश्यक्ता नहीं 


 शह६ : 


है,-ऐसा जानकर जीव बाणी का 
एवं बाणी की ओर के शागादि का 
आश्रय छोड़कर चतन्गस्वभाव का 
आश्रय लेता है। चतन्ग्स्भावी 
आत्मद्रव्य के लछक्ष से पतिममय 
स्वभाव की शुद्धता में बृद्धि होती 
जाती है-इसका नाम सर्व विशुद्ध- 
झान है। 

[ भेडविज्ञानसार] 


ः 


शुद्ध ज्ञानस्थरूप के अनुभव का उपदेश 





(१) स्वर में एकता का अभिप्राय 
से धर्म, और पर में' एकता 
का अभिप्राय सा अर्धर्म ! 

ज्ञान का म्वान्मुख करके रंसी 
प्रतीति की छि-नज्ञानस्थरूप हो में 
हूँ, ऑर पुण्य-पाप तथा परवस्तुएँ 
मै नहा हूँ-बही अनेकान्त है । जे! 
पुण्य-पाप है वही मै हूँ, उससे पृथक्‌ 
केाई मेरा स्वरूप नहीं है-ऐसा मानना 
से। एकःत्त है, मिथ्यात्व है, ओर 
वही पुण्य-पाप की उत्पत्ति का मूल्ठ 
है, में ज्ञानम्वरूप हूँ | पुण्य-पाप मैं 
नहीं हूं, ऐसी प्रतीति स्रो पुण्य-प्या 
का नाश करके केवलज्नान प्रगट 
करमे का मूल है। बस, स्थ में एकता 
का अभिप्राय से घर्म॑ है और 


करता 


पर में एकता का अभिप्राय से 
अधर्मा है। जिसका सत्र में एकता 
का अभिप्राय है उसके स्व के 
आश्रय से धर्मा की द्वो उत्पत्ति है, 
ओग जिसका पर मेँ एकता का 
अभिप्राय हे उसके पर के आश्रय 
से अचर्म' की हो उर्पत्ति हेती है । 
जिस पुण्य पाप का ही उत्पाद भाश्वित 
हैा।ता हे उसे उल्ससमय उसका 
व्यय भासित नहीं द्वाता; पुण्य-पाष 
के समय पृण्य-्पाप का उयय 
करने वाला स्वभात है, वह उसे 
भसाल्ित नद्दों दाता । पुण्य-पप से 
प्रृथकू, युण्य-पाप का व्यय रे 
बला भाव जपते भासित नहीं 
द्वेत। वह पुण्य-पाप का व्यय नहीं 
कर सकता, इससे उसके शुद्धता 
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नहीं दाती। जिसे पुण्य-पापरहित 
स्वभाव का भान है बह जीव 
पुण्य पाप के समय भी स्वभाव की 
एकतारूप हो उत्पन्न हेता है, इससे 
उसयमय भी उस ज्ञान की शुद्धता 
की द्वी चत्पत्ति दवाती है; पुण्य-पाप 
की उत्पत्ति नहीं बढ़ती | यह 'सब 
बिशुद्धज्ञान अधिकार! हैं इससे, 
स्वभाव की श्रद्धा से पर्याय मे प्रति- 
समय ज्ञान की विश्युद्धता द्वाती 
जाती ह्वैै-उसका यद्‌ वर्णन है । 


(२) ज्ञानी के ज्ञान की वृद्धि दोती 
है भ्ौर अल्वानी के विकार की । 


है भाई ! जिसक्षण पुण्य पाप 
है उसक्षण भात्मम्वभाव है या 
नहों ? यदि है ते नससमय तुझे 
अपना ज्ञान आत्मस्वभाव की ओर 
उन्मुख हुआ प्रतिभासित द्ोता है 
या पुण्य-पाप की ओर ही उन्मुख 
हुआ भातित होता है ? जिसका 
ज्ञान आत्मस्तभावेन्मुख है उसके ते, 
पुण्य-पाप के समय आत्मस्वभाव में 
एकतारूप ही झ्लान कार्या करता है, 
इससे शज्लान की शुद्धि बढ़ती जाती 
है, और जिसका ज्ञान आत्मम्वभाव 
का आश्रय छोड़कर पुण्य-पाप में ही 
भन्मुख है उसके मिध्याज्ञान है, 
उसके ज्ञान का हनन होता हे और 
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पुण्य पापरूप विकारभावों की वृद्धि 
होती है | 

एक दी समय में त्रेष्माछिऋ- 
स्वभाव ओर क्षणिक पुण्य-पाप- 
देने हैं। उनमें त्रेकालिकस्वभाव का 
अस्तित्व स्वीकार करके उस्रका 
आश्रय करना से धर्म' का मूल हे; 
ओर त्रेकालिकस््रभाव का अस्तित्व 
म्वीसार न करके पर का ओर 
क्षणिर पुण्य-पाप का अस्तित्व मानना 
से। मिथ्यात्व है, वह पाप का मूल 
है। ज्ञानी के, त्रिकालीमग्बभाव की 
ओर उन्मुख हुए परिणामों से प्रति- 
समय निर्मांलस्वभ।व द्वी प्रतिभाषित 
होता है ओर विकार को उत्पत्ति 
भासखित नहीं द्ोती-व्यय ही भाखित 
ट्वेता है | जज्ञानी के विश्यार 
को उत्पत्ति द्वी भासित द्ोती है, 
परन्तु शुद्ध आत्मा का अत्तित्व 
भासित नहीं होता, इससे उसके 
शुद्धता की उत्पत्ति नहीं द्वोती । 
ज्ञानी के शुद्ध भात्मा का अस्तित्व 
भाखित होता हे ओर उसमें पुण्य- 
पाप का अस्तित्व भासित नहीं होता 
इससे उसके वास्तव में झुद्ध आत्मा 
की ही उत्पत्ति होती है ओर पुण्य- 
पाप की उत्पत्ति नहीं होती। 
(३) स्वभावान्युख ज्ञान स्वसमय 

है और वद्दी मेक्षमार्ग है। 
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यहूँ। परखमय के दूर करके 
स्वसमय के प्राप्त करने की बात की 
है। अपने क्ञानरूपी नेत्रों के 
ज्िधर स्थिर करे उसका अस्तित्व 
भासित होता है ओर उस्ओर 
परिणमन होता है। मिथ्यात्व ही 
पुण्य-पाप का मूल हे-एसा केट्ऋर 
मिध्यात्व का नाश करना कहा है। 
मिथ्यात्व के दूर करने से पुण्य- 
पाप भी दूर द्वो ही जाते हैं। 
मिथ तत्व के पुएय-पाप का सूलछ 
कहा, उसमें यह भी आगया हि 
सम्यक्त्व वीवरागीचारित्र का मूल 
है। स्श्भाव की श्रद्धा करके ज्ञान 
उसमें स्थिर हुआ बह्दी चारित्र हे । 
ज्ञान अपने आत्मस्वभाव में स्थिरता 
करे उसीमें दर्शान-ज्ञान-चारित्ररूप 
मेक्षमारग' आजाता है। म्वभावो- 
न्मुख ज्ञान म्वतः मेाक्षमाग' है। जे 
ज्ञान आस्मरव॒भाव के आश्रय से 
परिणमित हुआ उसमें मेक्षमार्गा 
आगया । सम्यरदर्श न-ज्लान-चारित्र- 
रूप पश्णिमित हुए आत्मा के प्राप्त 
करना से स्व-समय को प्राप्ति है । 
स्वभवे।न्मुख निर्मछ दशा के यहूँ। 
स्व-समय को प्राप्ति कह्दा है, वही 
मेक्षमाग' है. ओर बहा धर्मा है। 
आत्मा स्वतः हो मेक्षमाग'रूप परि- 
णमित द्वोजाता हे । आत्मा के स्व- 
भाव की पहचान करके, आत्मा में 
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दी प्रवृत्तरू्प स्व-समय के प्राप्त 
करके शुद्धज्ञान के देखना-ऐसा 
यहां आचाय' देव का उपदेश है' 
वह गुद्धन्लान त्याग-पग्रहण से रहित 
है, उसने सम्पूर्ण विज्ञानघनस्वभाव 
के प्राप्त किया है। वह साक्षात्त्‌ 
समयसा। भूत है ओर परमाथ'रूप 
है;-एऐसे शुद्धक्ञात के खसव पर- 
बस्तुओ से स्पष्टरूप भिन्न अनुभवन 
करना ! 
(०) ज्ञान में' पर का ग्रहण- 
त्याग नहीं हे 
थात्मा के ज्ञानस्वभाव में किसी 
परवम्तु का ग्रहण या त्याग नहीं 
है। ज्ञानस्वभाव के अद्वण करने 
से अर्थात्‌ क्षानस्वभाव में एकाग्र 
हान से बिक्रार छूट जाता है; बह्दी 
स्वभाव का अ्रहण ओर विकार का 
त्याग है । इखके अतिरिक्त पर का 
कुछ भी ग्रदण-त्याग ज्ञान में नहीं 
है। तत्वारथराजवारत्तिक में कह्ठा है 
कि आत्मा के कट्दीं हाथ-पर नहीं 
हैं जे वह परवम्तुओं के पकड़े 
ओर छोड़े। परमार्थ से ते आत्मा 
बिहार का भो पहण या त्याग 
करनेहाला नहों है। 'में बिकारों 
हूँ-ऐसो विपरीत श्रद्धा का त्याग 
हुआ वही विकार का त्याग है और 
भबकाररदहित शुद्धस्वभाव है! ऐसी 
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श्रद्धा की वही स्वरूप का गप्रहरैण। 
अज्ञानदशा में जीव पर का ग्रःण- 


त्याग करना मानता है, परन्तु 
पर का ग्रहण या त्याग नहीं ऋर 


सकता। जिसप्रकार नदी में पानी 
बढ़ता जारहा हे।, वहँँ केाई' किनारे 
पर खड़ा हुआ मनुष्य साने कि यह 
पानी मेरा हे?! ओर फिर वह कहें 
कि अब में इस पानी का छोड़ 
देता हूँ” बहापर वाम्तव में उस 
मनुष्य ने पानी के छोड़ा भी नहीं 
है ओर पकड़ा भी नहीं है। पानी 


ते अपने ग्रवादह्द में बहता ही जाता 
है। उस्त मनुष्य ने पानी का 


प्रहण-त्याग करने की मान्यता को 
थी, परन्तु पाना का ग्रहण या त्याग 
नहीं किया है। मनुष्य ते पानी 
के पग्रहण-त्याग से रहित है। इस 
दृष्टान्त से ज्ञास के भी ग्रहण-त्याग 
रहित खमझना चाहिये; यह जगत 
के पदार्था सब अपने-अपने स्वभाव- 
क्रम में परिणमित हैेते हैं, वहा 
ज्ञान तो उनसे प्रथक्ू रहकर उन्हें 


जानता है, परन्तु उनका ग्रहण या 
त्याग नहीं करता । परमार्थ से ते 


जान सें विकार का भी ग्रदण-त्याग 
नहीं है। “विकार के। छोड़ो, विकार 
के निमित्तो' के छोड़ो, कुघ्नग के 
छोड़ो/-ऐसा उपदेश चरणानुयेग में 
आये वह कथन निमित्त का है। 


झास्मंधम : ५9 


उपदेश में ते ऐसे बचन आते है, 
परन्तु वम्तुस्वभाव द्वी पर वस्तु के 
ग्रहण ओर त्याग से रहित हे; 
ज्ञास में परवस्तु का ग्रदण-त्याग 
नहीं दै-ऐसा स्वभाव है। 

आज अनेक अज्ञानी कद्दते £ 
कि अब सक्रिय काम करके दिखाओ ! 
परन्तु भाई ! तू क्या करेगा ? क्या 
ज्ञान से तू पर का कार्य कराना 
चाहता है ? पर्जस्तु में कुछ भी 
ऊँच-नीच, आगे-पीछे करने को 
शक्ति ज्ञान में नहीं है | ज्ञान का 
स्वभाव ही पर में कुछ न करने 
का है। ज्ञान ते आत्मा में जानने 
ओर 'स्थर रहने की क्रिया करता 
है, इसके अतिरिक्त पर में कुछ 
भो ग्रहण-त्याग नहीं कर सकता | 
जैसे दुकान में दर्षण छगाया हे, 
उसमें अनेक प्रक्वार के मोटर, 
गाड़ो मनुष्यादि के प्रतिबिम्व पड़ते 
हैं, ओर फिर चले जाते हैं; बहँ। 
दर्पण ने उन बस्तुओं का “हण या 
त्याग नहों किया है; बेसे ही 
ज्ञान में सब कुछ ज्ञात द्वाता है, 
परन्तु ज्ञान किसी का ग्रहण या 
त्याग नहीं करता | ऐसे भ्रहण-त्याग 
रहित, साक्षत्‌ समयस्रारभूव शुद्ध- 
ज्ञान का अनुमवन करना चादिये ! 


ऐसा यहें। उपदेश है । (मभेदविज्ञानसएर]) 
+ "4०-सख0-+क--- 
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 रेश३ : 


धर्मी ओर अधर्मी का ५ अन्तर केसे जाना 


जाता 





प्रशन:-आत्मा झ्ञानम्वरूप हे. 
बहू पर का कुछ नहीं कर सकता? 
ऐसा सुनने ओर असमझनेवाले भी 
व्यापार-धघा अथबा घरबार छोड़- 
कर त्यागी ते हो नहीं जाते ? 
जमा व्यापार-धंघा इ्रम करते हैं 
बेसा हो यह सुननेवाले भी करते 
हैं, तो फिर हममें और उनमें क्‍या 
अन्तर हुआ ! 


उत्तर:-बाह्यट॒ष्ट से देखनेवाले 
अनेक जीवे. के उपरेपक्त प्रइन उठता 
है, उसका उत्तर समझने की मुख्य 
आवदयक्ता है; जिन जीवें के स्वय' 
सत्य नहीं खमझना है ओर दूखरे 
जीव सत्य के समझ रहे हों बे 
अपनी अपेक्षा कुछ अच्छा कर रहे 
हेँ:ऐसा मी नहों मानना है, प्रे 
जीव्र आपने स्वच्छ द. फी पुष्कि के 
ढ़िये, ऐसा कह्ठते हैँ कि-सत्य, सम्‌- 
झनेवाके भ्री हमारे जसे हैं :! आप 
स्वयं अन्तर छे भाव क्रो ते सम. 
झते, नहीं हैं, इससे वे जीव ब। 
सयेग देखकर उनपर से घम' का 
माप निकालते हैं | ऐसे जीवे के 
शास्त्र में बहिरात्मा कट्टा है। बहि- 


है! 


रात्मा जीवों के पप़रेक्त प्रश्न उड़ता 
है, उसका यहाँ। समाधान करते हैं,। 
जैसा व्यापार-धंघा हम करते हैं 
बैसा ही सत्य का श्रवण करनेवारे 
भी करते हैं"-ऐसा उपरे/क्त प्रइन में 
कहा है; परन्तु है भाई! सब॑ प्रथम 
मूल बात ते बअद्द हे कि-बाह्य में 
ठ्यापार-घंघा आदि जड़ की काई 
भी क्रियाएँ ता तू भी नहीं कदुता 
ओर न दूसरे आत्मा ही करते हैं । 
ज्ञानी अथवा अज्ञानी केई भी थमा 
जड़ की क्रिया तो करता ड्डी नहीं, 
मात्र अन्तर का भात्र, करता. है; 
और उस अंतर गभाव से द्वी धुर्मा- 
अधमा का माप द्वोखकता है । 
बाह्य सयेगों पर से ,धम-अधम: 
का माप नहीं हाखकता। केई 
जीव .व्यापार-धधा ओर ,घरबार 
छेड़कर नम होकर जंगल में रहता 
दो, तथापि मद्दान अधमी श्री होता 
है ओर अनन्तस्र सार सें परिभ्रमण 
करता है.। ओर ,किश्ली. जीव के 
बाह्य में राजपाट का अश्व्रा, व्यापार: 
धघचे का सयेग हो- तथा जअस्‍्तूर 
में आत्मस्वभाव का भान है, पहि- 


* बर२४ 5 


जान है-बैसा जीव महान धर्मा- 
त्मा और एकाबतारी शक्षथयवा उसी 
भव में मुक्तिगामी भी होता है । 
इस छिये अतर के भावों के देखना 
चाहिये, बाह्य से घर्मा का माप 


नहीं होता । 


बाह्यम योग समान हेनेपर भी 
एक के प्रतिक्षण धर्म ओर 
दूसरे के अधर्मा 


सत्य के सुनने ओर समझने 
वाक्के जीवों के ओर उससे विमुख 
जीवें| के बाह्य में व्यापारादि 
सयेग समान हैं तथापि सत्य के 
समझने वाले जीवों के उस्रसमय 
जात्मस्वभाव का भान है, राग से 
भी मिन्न अपने आत्मा की श्रद्धा 
करते हैं, और ऐसा नहीं मानते 
कि बाह्य के कार्या हम कर सकते 
हैं; इससे उनके। राग-द्वेंष अत्यन्त 
अ्षतप होते हैं ओर उसीखमय राग 
से भिन्न आत्मा की श्रद्धा देने से 
उन्हें धर्मा होता है, र/गद्गेष का 
पाप अत्यन्त अल्प है| आर जिसे 
सत्य को दरकार नहीं है ऐसे जीव 
चन ठयापारादि झड़ की क्रिया के 
अपनी मानते हैं और उसके 
कत त्थव का अभिमान करते हैं। 
इससे उनके अज्ञान का महान भारी 


झात्मथम : ५४ 


पाप प्रतिक्षण बधता है। इसप्रकार 
बाह्य के सयेग समान हेने पर 
भी ज्ञानी और अज्ञानी के अंतरग 
में आकाश-पाताह जितना महान 
अन्तर दाता है। सयागरृष्ट से 
देखने वाढा जीव इस अन्तर के 
केसे समझेगा ? 


धर्मी जीव के किसका त्याग 


हाता है ? 


छाग बाह्य का त्याग चादइते हैं, 
परन्तु परपदार्थ ते आत्मा से त्रिकाछ 
भिन्‍न ही हैं। परपदार्थ कहीं आत्मा 
में प्रविष्ट नहीं होगये हैं कि आत्मा 
उनका त्याग करे ! पहले क्षक्षान 
भाव से परद्वव्यों के अपना 
मानता था और घनका अद्द कार 
करता था, परन्तु अब यधथाथ।ो 
समझ देने से ऐसा जाना कि 
आत्मा सर्बा पर से पृथक है, इससे 
तीनछाछ के समस्त पदाथों में से 
अपनेपन की विपरीत मान्यता छेड़दी, 
वही मिथ्यात्वरूप अधर्म का त्याग 
है, यह त्याग भज्ञानी के दिखाई नहीं 
देता । बाह्य पदाथे | का त्याग 
या ग्रहण आत्मा नहीं करता, 
अन्तर में सत्य भावों का प्रहण 
ओर विपरीत भावों का त्याग करे 
वद्दी धर्म है ; 
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सत्य की स्वीकृति और अस्वी- 
इति करनेवाले जीवों मे 
महान अम्तर 


पुनइच, स्रत्य के खमझने के 
जिज्ञासु जीत सत्य के रवीकार 
करके मनसका आदर करते हैं, उसको 
रुचि से उसे समझने का प्रयत्न 
करते हैं ओर उषके छिये निवृत्ति 
कैेकर सत्छमागम करते हैं, जबकि 
दूसरे जीवों के सत्य समझने की 
दरकार नहीं है, उस डी रुचि नहीं 
है भोर उल्दा सत्म का अनादर 
करते हैं । देखा, देने के परि- 
णाम। भ कितना अन्तर हू ! बाह्य- 
संयेग समान दोने पर भी एक 
के। सत्य की जिज्ञासा है ओर 
दूसरे के उसकी अवद्देलना हैं; ते 
क्या उम्में अन्तर नहीं हुआ ? 
एक जीव सत्य का श्रवण-मनन- 
भावना करने में दिन का अमुक 
भाग निवृत्ति छेता हे ओर दूसरा 
जीव किचित्‌ निवृत्ति नहीं लेता, 
ते क्‍या पहले जीव ने उतना राग 
नहीं छोड़ा ? श्री पद्मर्नान्द आचाय 
कहते हैं कि भगवानआत्मा 
की बात सुनकर रुचिपूर्वाक उसे 
स्वोकार करनेवाल्या जीव भविष्य में 
मुक्ति प्राप्त करमेवाला है। एक जीव 


 शरष् : 


सत्य की रुचिपृर्बषक स्वीकार करता 
है भर दूसरा भस्त्रीकार करता है, 
वा उनमें कितना अन्तर है ! ख्रत्य 
के। स्वीकार करनेबाढा जीव अपनी 
मान्यता में त्रिकाढ सत्य का अद्ण 
ओर असत्य का त्याग करता है, 
ओर स्रत्य का भरवीकार करनेवाका 
जीव अपनी मान्यता में त्रिकाझ 
सत्य का त्याग ओर असत्य का ग्रदण 
करता है, यह अन्तर ग का प्रहण- 
स्याग छज्ञानी की दृष्टि मैं नहीं 
आता ओर बाह्य पदार्थों के ग्रहण- 
स्याग का अभिमान करता है। 

बर्थ स वागों में स्थित धर्मास्मा 

क्या करते हैं ? 

श्रीमदू * राजचन्द्रजी ज्ञानी पुरुष 
थे; आत्मस्थभाव का भान था 
तथापि गृहस्थाश्रमी थे। बाह्य में 
छाखां रुपये का दहीरे-जवाहिरात 
का ब्यापार था, परन्तु उससमय 
उनके आत्म में पर का स्व।मेत्व 
डिंचित्‌ू भी नहीं था। अन्तर में 
से शरीराहि का स्वामित्व हट गया 
था | अल्प राग था उसके भी स्वामी 
नहीं होते थे; रागरहित स्वभाव के 
आश्रय से वे सबका ज्ञान ही करते थे । 


. & आप सौराष्ट्र में करी३इ ५० बष 
पूर्वा होगयरे हैं । 


* २०२६: 


बाह्य में व्यापारादि की क्रिया उसके 
(जड़ के) कारण से द्ोती थी, पर्याय: 
की “निर्ब॑ंछता से अल्पर्राध भरी होता 


था, परन्तु -उस्रसंम॒ये भी एकसमय 


मन्त्र के चेतन्य के स्वामित्व 'से 
ज्युत नहीं होते थे ओर राग का 
खाथतरा पर का कतंत्व स्वोकार नहीं 
करते थे । अज्ञानी जीषेों के ते 
वेश्वह्व क्रिया और राग करते विश्वाई 
दे, घरन्तु ज्ञानी के अन्तरग स्वभातर 
की बन्‍्हें खबर नहीं पड़ती । ज्ञानी 
ते अपने परिपूर्ण चेत्तन्यस्रभाव के 
स्तरामी है. ओर उस स्वभाव के 
आश्रय से प्रतिक्षण--पर्याय पर्याय में 
उनके ज्ञान की बिशुद्धता होती जाती 
है । झानी ज्ञामस्वभ/ंब की एकता 
के: अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं करते'। 


पर का ग्रहण-त्याग छिसी के. 


नहीं है | 


इस्र जगत में कोन सा जीव 


रुपया पैशक्लाद्‌ परवस्तु के प्राप्त कर' 


सऊंता है ? और कौन सा जीव 
उसे छोड़ सकता है? 'मेंने पेसा 
इक्नद्री! क्रिया आपेर मैने पैसे का 
छोड़ दिया”. इसप्रकार मूढ़ 'जीव 
मात्र अदकार करता हे। अज्ञानो 
जीव भो पेरद्रंव्य मैं कुछ नहीं 
करता है। हूँ।, वह जीब, अपने 
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में ममत्व की वृद्धि या हानि करता 
है । परंमार्था से ते भमत्वभाव 
का भी ग्रहण या त्याग आत्मसर्व भाव 
में नहीं है। 
अज्ञानी बाह्यत्यागी तथापि 

अंधमी; ज्ञानी गृहस्थ 

तथापि धर्मी 

जे। जीव परद्रव्य का स्वामों 
दाता है वह अचेतन का स्वामी 
होता है। अज्ञानी जीव बाह्य में. 
सब कुछ छोड़कर जगह में जाकर 
रहें, इसलिये उसके अन्तर में पर 
स्तु का स्वाभित्त्र छूट गया है ऐसा 
नहीं समझना चादहियें। और-न्श्ानां 
के बांह्म में लक्ष्मी आदि का सर येग 
हे। इससे उस्रके परद्रव्यां को 
स्वॉमित हैं-एसां नहीं समझना 
चाहिये। ज्ञानी जीव ग्रहस्थाश्रम में 


, हेमैपर भी बहू सेतन्य का ही 


स्वामी है, इससे वह धम्मी' है। ' 
ओर बाह्वत्यागी अज्ञानी ज्ञीव पर 
के त्याग का अद्दकार कर्ता है- 
परद्रव्य के मेंने छोड़ा है, ऐसा 
अभिमान करता हे ढख जोब को, 
मान्यता में अनन्त परद्रव्यों का 
स्वापित्व ब्द्यिम्ान है, इससे. यह 
अधमी' है. । ः 
जिज्ञासु जीव की पात्रता और 
अन्तर की अपुव घर क्रिया |. 
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आत्मा परिपूर्ण ज्ञानस्वरूप है 
पुण्य-पाप के आश्रय से आत्मा 


के लाभ नहीं कम रवस्तुएँ आत्मा, 


से बिल्‍्कुंल प्रथक्‌ हैं, उनका आत्मा 


कुछ नहीं कर सक्तता'-इसप्रकार 
ज्ञानियां के निकट जाकर जे सत्य, 


के। समझने की जिज्ञासा करता 
है चस जीव के राग की बहुत 
मनन्‍दता हेगई है। बार बार बीतराग- 
स्वभाव का अवण करने में, इन्कार 
नहीं करता ओर रुचिपृवक स्व 
भाव के समझने के लछिय समय 


लूगाता है, उस जीब के प्रत्रिक्षण 


माह को मंदता द्वेतो रहती हे। 
दूसरे जीब के सतृश्रवण की बात 
नही रुचती ओर उल्टी अरूुचि 
दिखलछाता है, उसका मेह दृढ़ 


होता जाता है । जिश्नके| निृत्त- 
स्वरूप रागरदित आत्मस्वभाव को 


बात का बारबार परिचय करना 
रुचता हे उस जोव के अन्तर 
में वीतरागता ओर निवृत्ति जची 
है या नहीं! ? ओर उतने अश्ञों 


में राग से ओर संसार से उसकी ह हैं, दसे सुनने में छितने द्वी जीबों 


रांच छूट गई है या, नद्दी ? बस, 
इसमें स्वभाव के लक्ष से तीम्रकृषाय 
छूटकर मंदकषाय हेगई वह 


शुभक्िया है, ओर उस शुभ से . 
भी आत्मप्वभाव प्रथकू है; इसप्रकार : 


: रर७छ : 


बारबार रागरद्वित स्वभाव की 
भावना करने खे स्वभाव की, ओर 
अशतः ज्ञान को एकाग्रता द्वाती 
जाती है, उतनी ज्ञनक्रिया है। बह 
रागरहित तथा वहू धर्मा कां 
कारण देती है। और इस्रीप्रकार 
स्वभाव की रूचि का मंथन करते 
करते जैंसा परिपूर्ण चैतन्यस्वभाव 
है वैसा यर्थाथ समझ जाता है 
आर सम्यग्दर्शान-सम्यरज्लान प्रगट 
करता है, वह ता अपूर्ष' धरम क्रिय्रा 
है; वह क्रिया अनन्त जन्म-मरण 
का नाश करनेवाली हे। जीव ने 
अन्रांदिक'छ में एक शक्षणमात्र भी 
ऐसी क्रिजा नहीं की है; यदि एक 
क्षणमात्र भी ऐसी समझ्नरूप क्रिया 
करे ते जीब की मुक्ति छुए बिना 
नरहे। 

सत्‌ की रुचि ही धर्म का 

* कारण हैं 

पैसा केसे पेदा होता है, उसकी 
बात ज्ञानी नहीं फरते परन्तु मात्र 
सत्स्वभाव को वीतरागी बात कहते 


को रुचि, होती दे कर अनेक जीव 


- उसे सुनना द्वी नहीं चाहते, ते उन 


देने में कितना अन्तर हे? जिसे. 
सतस्रभाव को बात नहीं रुचती 
वह जीक सत्‌ सुनने में भो नहीं- 


 रेर८ 


रुकता, ओर उसके सत्‌ समझने को 
पात्रता भी नहीं है। मे! जीव सतु 
का आदर करके बारबार श्रबण- 
मनन करता है वह जोव बाह्य में 
भले ही वयापार-धघा अथवा घरवार 
का राग न छोड़ सके, तो भी उसका 
भाव पहले जोब फी अपेक्षा श्रेष्ठ 
है और उसमें खत्‌ को समझने की 
पात्रता है। दोनों जीवों के बाहा में 
व्यापारादि ह्वोनो पर भी एऋ को 
रागरहित स्वभाव रुचता है ओर 
दूसरे जीब को व्यापारादि एब' राग 
फी रुचि है; यह रुचि का फेर है, 
रुचि ही धर्मा-अधर्मा का कारण है; 
स्वभाव को रुचि धर्मा का कारण 
है ओर संयोग दी रुचि अधर्म' 
का कारण है | 


झात्मथम ; ४४ 


जिन जीवों को सत्य आत्म- 
स्वभाव समझने की ज़िक्ञास्रा हुईं 
है, ओर उसके लिये बार बार सत्स- 
मागम में रुअते हैँ ऐसे जीबें को 
अपूर्वा आत्मधर्मा केसे प्रगट हो, 
यह बात यहूँ आचारयदेव समझाते 
हैं। पर से भिन्न चैतन्यस्वभाव का 
निर्णय करने से अपने में स्वभाव 
की पूर्णता का स्वीकार होता है, 
बही ऊपूर्णाता और विकार को 
नाश करने का उपाय है। अपूर्ण- 
दशा जितना या राग जितना अपने 
आत्मा के न मानकर झसे परिपूर्ण 
स्वरूप से स्वीकार करना वही 

प्रथम अपूब धर्म है। 
[ मेदविज्ञानस!र ] 


ला 5०५ +३ ० आस 


समयसार जयवंत है ! 
[ श्री नियमसार के झुद्धभाव-अधिकार के व्याख्यानों से 
( साल्निनी | 
जयति समयसारः सब तत्वकेसारः 
सकलविलयदूरः प्रास्तदुर्वार्पार: । 
दुस्तितरुकुठार: शुद्धबाधावतारः 
सुखजलनिधिपूरः क्लेशवाराशिपार! ॥) 


सब दत्ें में सारभूत एक खम- 


( नियमसार गा, ३८ टीका ) 


है। कैसा है समयसार ? सम्पूर्ण 


यस्रार ( अर्थात्‌ झुद्धात्मा) अयबंत बविसय अर्थात्‌ बिकारों से दूर है, 


झाश्िन : २४७५४ 


जिसका नाश करना कठिन है ऐसे 
कामदेव के नष्ट कर दिया है, 
पुण्य्पाप ओर अक्वानरूपी जा 
दुर्ति वृक्ष है उसे काटने के छिये 
कुल्हाड़ा के ख्रमान है, शुद्धक्वान का 
क्षवतार है, सुख से भरपूर सागर 
है ओर क्छेश के समुद्र से पार है । 

श्री आचाय॑देव कहते हें हि 
समस्त तलत्वें में उत्कृष्टरूप यह 
समयसार जयवत है। शुद्धआत्मा 
में नवतत्वों के विकल्प का अब- 
काश नहीं है | ऐसे शुद्धआत्मस्वभाष 
की जय दे। ओर भेद के विकस्पों 
का क्षय दे;-यही मदन मांगलिक 
है। जिसे शुद्धात्मा की रुचि ओर 
मद्दिमा है। वद्दी ऐसां कद्दता है 
कि शुद्धआत्मा समयस्तार जयव॒त 
है । प्रथम तो ऐसे स्वभाव की 
रुचि ओर पहिचान करना चाहिये। 
आत्मस्वभात्र की पहिचान देने से 
उस्सीसमय पर्याय में से खमस्त 
पुण्य-पाप दूर नहीं दवाजाते; परन्तु 
स्वभाव ते। निरंतर समस्त विकारों 
से दूर दी हे-उसछो भद्धा ओर 
ज्ञान देता हे तथा विकार का 
आदर दूर द्वाजाता है | नवतत्वों 
का विचार हे वह राग हे, उस 
राग से रद्ित मात्र ह्लाता ही मेरा 
स्वरूप है, यही समस्त तत्वों का 


४ २२५६ : 


सार है | सब तत्वों में साररूष 
भगवान आत्मा ज्यव त हे-दलुद्वात्मा 
द्वी जयब त है, इससे हमारे पर्याय 
में शुद्वाव्मा का हो उत्पाद दवाओं! 
ओर अश्ुद्धता का नाश द्वाजाओ! 
ज्ञे! जुद्धात्मा के हो जयब तरूप 
देखता है उस्रकी पर्याय में शुद्धता 
का हो उत्पाद द्वाता है । 


आत्मा स्वयं एक परम उत्कृष्ट 
खमयसार तत्व है । अनन्त परद्रव्यों 
में स्वतः कुछ कर सकता है-ऐसा 
जे मानता है इसे भगवान ने 
जेन नहीं कहा है | जेन अथात्‌ 
जीतनेबाछा; जे। शुद्धचेतन्यस्वभाव 
हे से में हूँ, जे। पुण्य है स्रो में 
नहीं हूँ; विक्वार मेरा कर्तव्य नहीं 
हे-ऐसे भेदक्षान के बल से जा 
विकार के जीते (नष्ट करे) 
वह जन है । ऐसे भेदज्लान के 
बिना जोव का अनन्तकाल गया 
ओर अनन्त अवतार हुए, महापाप 
करके अनन्तवार नरक गया ओर 
बाह्य जेनसाधु दाकर महान पुण्य 
करके नवमे ग्रेवेयक में भी अनन्त- 
बार गया, परन्तु एक मी भव 
कम नहीं हुआ, क्योंकि उपादेयरूप 
अपना निशचयस्वभाव क्‍या है उसे 
कभी नहीं जाना । व्यवह्वार ते 
बंधनमार्गों है, बघनमाग' से तीन- 


* र३इ6 : 


काल में अबघतत्व विकसित नहीं 
हैंता । जे| बन्धभावों से दूर है- 
ऐसे उत्कृष्ट चैतन्यस्त्रभाव की श्रद्धा 
करे ता बघ दूर ट्टैा ओर मुक्ति 
प्रगटे | 

अनन्तह्ाल मे शुद्धात्मा की 
महिमा नहीं जानी और पुण्य का- 
राग का- व्यवहार का आश्रय मानता, 
इससे उन पुण्यादि की जय थी 
अर्थात्‌ उन पुण्य ओर राग को 
सदा बनाये रखने की भावना थी, 
वह अज्ञान था । अब, जहां जुद्ध 
आत्मा को हृष्दि हुई वहाँ। साधक 
जीव कद्दता हे कि अहा ! यह 
ग़ुद्धआात्मा ही सदेव जयव॒त है । 
रागादि की जय कभी हुई हो नहीं | 
पूत्रं अनतकाल में रागादि के 
समय भी एक्रूप शुद्धआत्मा ही 
जयब त॒प्रवत'मान था । एकऋरूप 
झुद़् आत्मा को ही जय होओ और 
पुण्य-पाप विछीन द्ोज्ञाओ ! बअ्रका- 
लिक स्वभाव में ता रागादि का 
अभाब है ही, उस र्वभाक की भावना 
से बतमान पर्याय में झुद्धआत्मा 
प्रगट होओ, और रागादि नष्ट 
होजाओ ! 

यह समयसार जयब त है ओर 
पुण्य-पापरूप विकोरी भाव तो नाश 
होने योग्य हैं। उन नाश हंने 


आत्मधरम ; ५० 


योग्य बिकारी भावों से समयसार 
प्रथकू ही दै। आत्मा चतन्यस्व॒भाव- 
सात्र है, उसके स्वरूप में विकार 
है ही नहीं। जहँ। आत्मा विकार 
का ही कतो नहीं है, तो पर का 
कुछ करे-यह तो बात ही कहे। रही ? 


श्री अमृतचन्द्राचाय'देब सम य- 
सार की टीका के ६२वे श्क्वाक में 
कहते हैं कि “आत्माज्ञान स्वयक्ाना 
ज्ञानादन्यत्करै।तिक्रिमू”. आत्मा 
ज्ञानस्त्रकप है, म्वय ज्ञान ही है; 
बह ज्ञान के अतिग्क्ति अन्य क्‍या 
कर सकता है? अरे प्राणियों ! 
तुम्हारा आत्मा ज्ञान के आर्तिान्क्त 
अन्य कुछ नहों कर सहझृता-र्खा 
तुम ख्रमझो | अत्मा ज्ष तास्त्ररूप 
ही है तथापि अज्ञानी मानते है 
कि-हम जड़ को कक्रया करते हैँ 
ओर झुभराग हमारा कत॑व्य है, 
एये जोबें के छिये फिर आचार्य देव 
कटद्दते हैं क्ि-“परमावम्य कर्तात्मा 
मेहि5य वयवहारिणाम्‌?-आअ।त्म। प२- 
भावों का कततो है-ऐस। मानना से! 
व्यवहारी जीवों का मेह हे-अज्ञान 
हे | मूढ़ मिथ्यारप्टि जीव शग की 
क्रिया का कर्ता द्ोता है, परन्तुं 
रागरहित अपना सहज क्ञ।नस्वभातर 
हे उसे नहीं मानता। शुद्धस्व॑भाव 
में अभेद द्वाहझर परिणमन करना 


चौ्हिये उसके बदके अक्लानाके प्घारण 
युग्रादि. में एकत्व सासकूर परिणमित 


होता हे वही अघम' है। 


आत्मा झानस्वकूप हे, स्वतः 
शान ही हे। क्मतस्वरूप- से दी- 
आत्सा त्रिका जयकत हे, उसमें. 


राग अथवा जड़ की. क्रिया तीमलेएक 


णर तीनकारू. में नहीं है; तथापि. 


ऐसे भगवात आत्मा को. छ्वान के: 


अतिरिक्त परभावों का कर्ता आनना: 


ओर रागादि परभावां को अपना 
स्वरूप मानना वह मुढ़-अज्ञानी जीवों 
का व्यबहार है, यह व्यवहार ही 
अ्रधर्म है; अपने स्वभाव में. तो 
विकार नहीं हे, तथापि अज्ञानी जीव 
मेंद्द से उन्‍्मत्त होकर विकार को 
अपना कार्था माने तो उसका 
क्‍या दवा ? 

यहूँ शुद्धभाव-अधिकार में शुद्ध 
आत्मस्वभाव समझाते हैं।। स्वेसाव 
में विकार का अभाव है, परन्तु 
शुद्धस्वभाव की दृष्टि किये बिना कोई 
अज्ञानी जीव ऐसा माने कि “आत्मा 


तो पर्याय से भी शुद्ध द्वी है, पर्याय 


में भो सगादि नहीं हैं?” तो उसकी 
मान्यता सिथ्या है | पर्याय में विकार 


होशा है उसे जा जाने-द्वी नहीं तो 
गृहोतमिथ्यात्व' है । अपनी पयोये में' 


बिकार होते हैं! उसे: जानकर शुद्धसव- 


+ रे) : 


स्व की दृष्टि से उल्हें- ठारतेःकी यह: 
बातः हैं | यदि अवस्था में बिखर 
होता ही नाहो तो आत्मा में-बर्ता- 
मान पूर्ण. शुद्धाशा! प्रगट होनीः 
चाहिये। ओर यकि पूर्ण शुद्धवक्षा- 
प्रमट हो तो किर सुनेने-समझसे 
की आवश्यक्ता हो।क्यां हों ? अब+ 
सस्‍था में: विकार होता तो है; परन्तु 
त्रिकाछ वस्तुस्ककप में वह विकार 
नहीं है वहा उत्परः ही ऊपर रहता 

है।। विकार से' भिन्न स्वभाव का 

ज्ञांन करने से धर्म होता हे; परन्तु: 
आत्मा को क्कारी ही जाने: तो 
घमम नहीं होता। पुण्य-पाप विकारी' 
क्रिया: है, उसमें एकाग्रता: छोड़कर 

शुद्ध आत्मस्वभाव में एकाग्रता कश्ना 
से ज्ञान की अधिकारी" क्रिया है; 
बही क्रिया मेशक्ष का. कारण हेः। 


भगवान आत्मा भिथ्यात्व और 
राग-ठेषरूप विकछ॑थ-सें दूर है, त्रेका- 
लिकस्वभाब- की विकार के साथ 
एकता नहीं हे' परन्तु भिन्नता हे.। 
अपत्मा के स्व॒रूप में काम की घराखना: 
नहीं है, सकल्प-जिकल्प. नहीं हैं; 
सभी आत्माओं का स्वरूप ऐसा दी 
है.। पर्याय में जे सकलप-विक्रल्प 
होते हैं बह तो पराश्रय से: नवीम , 
उरपेज्न कर्ता हे; अपमें स्वभ्ि में , 
तो उस कॉमदेख' को वासना, कद . 


 शेशे१ 


आर सकल्प-विकल्पें का अभाव 
हे। स्वभाव जयब त है ओर विकार 
का अस्त है। अभिप्राय में जहूँ। 
स्थभाव का आदर हुआ बहू काम- 
वासना का नाश दी होता हे | 
इन्द्रियविषयों में सुख की कल्पना 
अस्त द्ोोजाती है। शुद्धआत्मा मेँ 
तो उसका शत्रिकाछ अस्त हे ही, 
ओर वह शुद्धात्मा के भाद्र से 
पर्याय में स्रे भी अस्त हो जाता है। 
जिसे त्रिकाली चेतन्यस्वभाव की 
आवना नहीं है दरखकी पर्याय में 
से कभी भी विकार का नाश नहीं 
होता, किन्तु विकार ही हड्वाता रहता 
है। खमस्त तत्वां में उत्कृष्ट-ऐसे 
खपने परमपारिणामिक स्वभाव की 
भावना करने से पर्याय में से विकारी 
बास्नाओों का ऐस्रा अस्त द्वो जाता 
है कि वे फिर कभी उदित नहीं होतीं । 


झात्मथम $ ६४१ 


पुनइच, वह समयसार केसा है ? 


अज्ञान ओर पुण्य-पापरुप जे 
दुत्तिवृक्ष है, उस्रका नाश करने 
के लिये कुल्हाड़ी के ख्मान है। 
जहाँ समयसार स्वभाव का आदर 
हुआ वहूँ छज्लान ओर पुण्य-पाप 
नष्ट होजाते हैं। शुद्धस्कभाव के 
आदर में से केवल्ज्ञानरूपी वृक्ष 
उगता है ओर पुण्य पापरुपी दुरिति- 
वृक्ष नष्ट होता है। 

ओर वह आत्मस्वभाव गुद्धज्ञान 
का अवतार है, सुखसागर से भर- 
पूर है ओर क्लेशश्रागर से पार 
है। ऐसा आत्मा हो स्व तत्वों में 
सवार है, इससे वही डुपादेय है। 
एसा सर्वा तत्वों में उत्कृष्ट भगवान- 
खात्मा जयवत है । 


नी ज ली 
ब--+> ब्ल्क :५ (० ) कक इक “++-+० 
जी जी 


जहा रुचि वहाँ निःशंकता 


अज्लानी पर में सुख मानकर 
निःशक हेता हैं और ज्ञानी 
स्वभाव में निःशंक हेते हें 
खान-पान, ख्री, छुक्ष्मी इस्यादि 
बियये में जीव ने कमी सुख नहीं 
देखा हे, ओर वहूँ सुख दे भी 
नहीं । तथापि भरात्मा में सुख हे, 


उसे भूछकर शआज्ञानियों ने पर 
बिषशें में सुस्त शान रखा है। पेसा, 
मकान, भेजन, शरीरादि ते परमा- 
णुओं के बने हँ-अचेतन है; कया 
उन अचेतन परमाणुओं में सुख है ! 
उनमें कद्दों भो सुख नहों हे, ओर 
वे सुख के कारण भी नहीं हें; 
तथापि विपरीत रुचि के कारण बह 
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निःशकरूप से सुख की कढुपना कर 
ली है। जहूँ। सुख नहीं हे बह 
उसे माना है इसव्लियि बद्द मान्यता 
.मिथ्या है। यदि बजिपरीत रुचि के 
बदलकर आत्मा की रुचि करे ते 
आत्मा के स्वभाव में सुख है उसका 
प्रत्यक्ष अनुभव दै। | यदि मि्टान्न 
में सुख है। तो उसका अर्था एसा 
हुआ कि ज्य मिष्टान्न खाये तब 
आत्मा में सुख आये ओर पइचात्‌ 
जब वह विष्टारूप होकर निकल 
ज्ञाये तब आत्मा में से सुख निकछ 
जाये ! मिष्टान्न में सुख नहीं हे; 
उसमें जे सुख भासित द्वाता है वह 
ते मात्र अज्ञानी की मिथ्या कल्प- 
ना है। वह कल्पना उसने स्वय॑ 
अपने में उत्पन्न को है| सुख को 
कल्पना कहाँ। द्वेती हे, वह भी ऋभी 
विचार नहीं क्रिया हे। आत्मा के 
अतिरिक्त अन्य किन्द्ती भी पदार्थों 
में सुख कभो देखा नहीं हे ओर 
न है ही; तथापि बहाँ सुख की 
कल्पना करके निःशकरूप से सुख 
मान ढिया हे, अखतू कल्पना खड़ी 
की है। पर में सुख न देने पर 
भी, ओर देखा न द्वाने पर भी मात्र 
रुचि के विश्वास से मान लिया है। 
इसलिये 'जेा देखे उख्रीका मानता 
हैे!-ऐसा नह्दीं है, परन्तु जद 
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रुचता है वहाँ निःशक देजाता 
है। अज्ञानी के विपरीत रुचि का 
बल है इससे पर में सुख नहीं 
है!ट-ऐसा लाखों ज्ञानी कहें ते मो 
वह अपनी मान्यता नहीं बद- 
छता । तब, अपने आत्मस्व- 
भाव में ते परिपूर्ण सुख है, 
से जानकर मानना-बद्ध तो 
खत्‌ पदार्थ की रुचि है । यदि 
स्वभाव की प्रतीति ओर रुचि करे. 
तो स्वभाव का सुख तो झात दोने 
ओर भनुभव में आने येग्य है ! 
पर में सुख माना बह तो असत्‌्‌ 
प्रतीति थी, इससे दुःख था । पर 
में सुख हे द्वी नहीं, तो फिर उखकी 
प्रतीति करते से सुख कर्शहा से 
आयेगा ? अपने स्वभाव में सुख 
है, इसे मानना वह सतत प्रतीति 
है, ओर ऐसी प्रतीति करे तो स्वभाव में 
सुख प्रगट द्वोता है | जो ज्ञान में 
ज्ञात हो उसीको माने-ऐंसा जीव 
की श्रद्धा का म्वभाव नहीं हे, 
परन्तु जो स्वत: को रुचता है 
उसे वह मानता हद ओर बह 
मि:शक होआता है ! यदि स्वभाव 
की रुचि करे तो स्वभाव का सुख 
तो ज्ञान के अनुभव मे आये ऐंखा 
है। भात्मा का सुख पर में है-ऐसी 
विपरोत अद्भा ही मद्दापाप है । 


म्‌ क्फेट ि 


आत्सा, 


जहाँ रुचि हो बहाँ बह निःशक 
होजाता है । अपने स्वभात्र में 
निःशंक हो तो धम' होता है. और 
पर में सुख मानकर वहूः निःशंक 
हो तो अधम' होता है | अज्ञानी 
जींव पर के। जानते खमय अपना ज्ञान 
पर में रोककर वहँँ सुख मान 
छेता है, परन्तु उस मान्यता में, 
उस ज्ञान मे अथत्रा परवस्तु में 
स्वतः कभी सुख नहीं देखा है; 
ओर उस्र किसी में सुख नहीं 
हे-ऐस्ा अनन्त तीर्थाकरें ने कहा 
हैं तथापि अपनी रस मान्यता के 
अशज्ञानी नहीं छोड़ता । देखो ! 
अनंत तीथ कर कहें तो मी स्वतः 
के जो बात रुच गई है उसे 
नहीं छेड़ता-ऐसी हृढ़तावाला है। 
वैसे ही जिसे स्वपाव की रुथि से 
स्वभाव में सुख की श्रद्धा हुई, वह 
जीव इतना दृढ़ होता है छि यदि 
इन्द्र भी उसे श्रद्धा से डिगाने आये 
तो भी वह्द न डिगें; समस्त जगल 
न माने औोर प्रतिकूल होज/ये तब 
भी उसके स्वभाव की श्रद्धा न 
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बदले । केवकक्षान में सम्पूर्ण, आत्मा: 
जैज्चा प्रत्यक्ष ज्ञात होता है. बैंमा 
दी प्रत्यक्ष उस्ध जीव के ज्ञान में 
भर ही न आता हो, परन्तु केव- 
किया मे मैंसा देखा है वैसे हीं 
परिपूर्ण आत्मम्वभाव की प्रर्तीतिं 
उसे होती है; जैसा आत्मा केषली- 
भगवान की श्रद्धा में हैं वेंसा ही 
लस साधक-घर्मात्मा की अ्रद्धा में 
है; उस श्रद्धा मे' बद्द निःशर है, 
बह किन्‍हीं दूसरे की अपेक्षा नहीं 
रखता । ऐसा प्रतीति करना हीं: 
घर्मा का उपाय है। अफोम खाने 
मे. अथबा अग्नि मे' जलने आदि में 
सुख की कल्पना करता है; क्या 
अफोस या श्षप्नि में सुख हे ? 
वहूँ। सुख नहीं है, मात्र अक्ञान 
से. कल्पना की है। अज्ञान से पर 
मे खुख की कल्पन्ना करने में भी 
पर का आश्रय नहीं छेता किन्तु स्वतः 
करुपना करके, जहूँ। न है। वह भी 
सुख मान छेता दे; ते फिर अपने 
स्वभाव में सुख़ हे, उसे किसी पर 
का आश्रय नहीं है ओर इद् 
स्वभाव की श्रद्धा भी पराश्रयराह्नत है । 
[ भेदविज्ञानमार ] 


मोक्षाभिलाषी उत्तम पुरुषों का कर्तव्य 
सोक्षरूपी वृक्ष का बीज सम्यग्द्शान हे और ससाररूपी वृक्ष का. 
बीज मिथ्यात्व हे-ऐसा सर्वक्देव॑ ने कद्दा है; इसलिये मोक्षाभिलाषी रत्तम॑- 
पुरुषों को सम्यदर्शान प्राप्त करके अत्यन्त प्रयक्षपूर्वक णसकी रक्षा करना 


चाहिये | 


[ पद्मनन्दि-देशखतेबयोतन: झविकार-३.] 
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वर्ष पॉंचवों : अ् सातवां 


श्री सि् भगवान की आत्मकथा 


[ श्री सनातन जनशिक्ष्ण वग, सोनगढ़ की द्वितीय अ्रगी को परीक्षा के एक ग्रइन का उत्तर] 
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स््‌ भगवान के आत्मा का 
विचार करने स॑ उनकी आत्मकथा 
सम्बन्धी जो प्ररणा हुई वह निम्न 
प्रकार हेः--- 


बह जीव अनादिकरू स निगाद 
दशा में ही अनन्तानन्त दुःख 
सहता हुआ उसीमें जन्म-मरण 
करता था। अड्ा' उसके अपार 
दुःखां का परा ज्ञान तो केवरज्ष,नी 
के आंतारक्त ओर किसे हा सझता 
है? बी निभाददशा में एक शरीर 
में अनन्त जीव रहते हैं ओर 
इनका एक स्पश न इन्‍्द्रय ही हाती 
है, उसके ज्ञान का क्षयोपशम भी 
अत्यन्त अल्प होता है। प्रचुर 
प्रोहवेश से वे बिरे रहते हैं। एक 
श्वासाचछूबास में अठारह बार जन्प्- 
मरण करते हैं। एसे अपार दुःखों 


को सहन करते हुए उम्र जीब ने 
एक बार कुछ मढ-कूप यछूप परि- 
णामों से मरण करके एक सुर्प्रामद्ध 
सेठ के घर पुत्ररूप में जन्म लिया। 
बढ सेठ मम्पत्तिशाली थे और 
साथ में उनके द्वेरय में घर्मंभावना 
भी प्रबल थी, वे वीतराग धर्म के 
अनन्य भक्त थे। बड़ भारी व्यागर 
के काम काज्ञ में पड़ हाने पर भी 
सेठ के दृदय में आत्मढित को 
कासना थी। वे प्रतिदिन नियमित 
देवदर्श न, दाख-स्त्राध्याय तथा सुनि- 
राज़ के चग्णकमलछां के निकट भक्ति- 
पूर्वक; देशना श्ररण ऋण्ता नहा 
चुकते थे; संठ ने नगर में अनेक 
जिनम'न्दर बधाये थे आर उनके 
गृह में भी एक अज्य जिनमानदर 
था। सठ वास्तत्र में एक अऋ्ठ 
आत्माथी जीब थे; सेठ को माति 
उनकी पत्नी क्षौर सारा परिवार भी 
ससस्‍कार ओर धर्माभावनामय था। 
णसे सेठ के घर में उस जीव 
ने पुत्ररूप में जन्म लिपा। पुत्र 
जन्म का सेठ ने एक मद्दोत्सव किया, 
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जिनमन्दिर में अनेक प्रकार के 
विधान-पूजन हुए ओर अनेक ग्रकार 
के दान की घोषणा को; सारे नगर 
में गरीब छोगों को मिष्टात्न और 
बस्रादि बाटे गये। सेठने पुत्र का 
नाम 'सिद्धकुमार' ग्खा | 
“'सिद्धकुमार” का बचपन बड़ 
दी लाडप्यार में बीतने ढगा। सेठ 
जब जिनमन्दिर में पूजा स्वाध्याय, 
ध्यान करते, तब बालक सिद्धकुमार 
पिता के निकट जाकर बेठ जाता 
ओर जिनप्रतिमा के सन्‍्मुख एकटक 
देखता गहता । सिद्धकुमार की 
स्रौम्य सुन्दर मुखाक्रति ओर शांत 
प्रकृति देखकर लोंग. आउचरयचकित 
होते थे। जब सिद्धकुमार पाँच 
बग्स का हुआ तो सेठ ने उसके 
लोकिक ओर धार्मिक शिक्षण की 
व्यवस्था की ओर सिद्धकुमार दिन- 
अप्रतिदिन उसमें आगे बढ़ने छगा। 


एकबार एक वीतरागी मुनि 
आहार लेने शहर में पधारे । सेठ 
ने मुनिगज की पड़गाइना की । 
महाभाग्य से सठ को आहारदान 
का शुभावसर प्राप्त हुआ । आहार 
की विधि समाप्त होने के पहचात्‌ 
मुनिराज के चरणों का स्पर्शा करके 
सब अपने को कृतार्थ' मानने छगे। 
सिद्धकुमार न भी मुनिगाज के चरण- 
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कमछों में उल्लासपूत्रक साध्टांग 
प्रणाम किया । मुनिराज ने उसके 
मस्तक पर हाथ रखकर सेठ से 
कहा “यह जीव इसी भत्र में भग- 
वती जिनदीक्षा घारण करके परमा- 
नन्‍्द्मय शाश्वत सिद्धदशा को श्राप्त 
करेगा” ऐसा कहकर मुनिराज्ञ वही 
से बिहार कर गये। सिद्धकुमार 
के विषय में यह बात सुनकर सेठ 
ओर खमसम्त कुटुम्बीजनों के दृदय 
में हुं का सागर चल्हराने लगा, 
आनन्दमग्न सेठ ने महान उत्सव 
किया; उस दिन से सब खिद्ध- 
कुमार के प्रति अत्यन्त भक्ति प्रेम 
रखने लगे। 

इधर मिद्धकुमार का अभ्यास 
क्रम भी शीघ्रता से आगे बढ़ने 
लगा । उसकी बुद्धि का चमत्कार 
देखकर उसके शिक्षक भी आदइचर्य- 
सग्न होजाते थ| छगभग तेरद्द 
वर्ष को आयु हाने तक ता सद्ध- 
कुमार ने छोकिक अभ्यास में 
गणित, साहित्य विज्ञान, कविता 
आदि का अधिकांश अभ्यास कर 
छिया । ओर धार्मिक अभ्यास में 
भी चारग्गेंं अनुयोगां का अच्छी 
तरह अभ्यास किया | नवतत्व, छह 
द्रव्य, त्रिकोक की रचना, कर्म 
का स्वभाव, श्रावक ओर मुनि के 
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आचरण तथा ऋषभादि त्रेसठ शला- 
का पुरुषां करा चरित्र अभ्यास द्वोने 
पर सिद्धकुमार को समम्त जगत 
की व्यवस्था ओर ससास्-मोश्च का 
स्वरूप ज्ञान होने लगा । स्वाध्याय 
तथा वीतरागा मुनिश्शं के समागम 
से उसने आत्मा के स्वरूप का भी 
अभ्यास किया | उसझहे अन्तर में 
निइचय हुआ कि अडी ! इस अनन्त 
सस।र-सागर में जीव को अनन्त 
दुःखों का एक मूठ कारण स्वरूप 
अम, मिथ्यामान्यता हो है | इन 
अनन्त दु खां से मुक्त करके मोक्ष- 
मा में स्थापित करने बाला 
कब्याणमूर्ति ए्ऋ सम्यर्दर्श न ह्दी 
है, वही धर्म का मूठ हे । इस 
सम्यग्दर्शान की प्राप्त के बिना 
जोब जो कुछ करता है वह स सार 
में परिश्रमग का ही कारण होता 
है। ऐसे कन्या णमूर्ति सम्यम्दशंन 
कालय सिद्ध कुमार को जिज्ञासा और 
आकांक्षा बहन लगी । ससार के 
सुख-बभव से इसका वृत्तिया उदा- 
सीन द्वाने छगों | अब वह अधिह 
समय मुनयां के समागम में रहने 
लगा । वीतरागी मुनियों का भी 
उसे प्रति परम अनुग्रद्द गहता था। 


इस प्रकार सम्यन्दशन के 
लिये तरखते हुए खिद्धकुमार को 
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आयु १६ वर्ष के छगभग हो गई | 
सामान्यतः युत्रा पुत्र को देखकर 
माता-पिता का विचार विवाह करने 
का द्वाता है; परन्तु ससार के प्रति 
उसकी तीत्र उदासीनता देखकर 
घिद्धकुमार के पिता उनहे समक्ष 
ब्याह की बात न क॒टद्ट सके। एऋ 
बार रात्रि के अन्तिम प्रद्दर में 
सखिद्धकुमार आत्मा के स्त्ररूप को 
चितवन कर रह थे। अपने अखंड 
ज्ञायक स्वाभाव में लीन दोने से 
अतरग ज्ञान भानु का उदय हु शा, 
मिथ्यात्व परिणत का नाश हो 
गया। शरीर, कर्मा ओर संयोग 
से भिन्न एवं जिक्रारी तथा अपूर्ण 
पर्याय से पार त्रिकाल शुद्ध चेतन्य- 
स्वरूप निज्ञात्मा का अनुभत्र हुआ। 
अनादि से जा परिणति परपदार्थ 
आर विकार का आश्रय करती हुई 
अनन्त क्लेश को पा रदी थी वह 
अब स्वभाव का आश्रय छेकर क्लेश 
राहत हुई, ओर नज्से प्राप्त करने 
की भावना खिद्धकुमार वर्षों से 
कर रहा था वह ' स्वरूप निवि प्राप्त 
होने स सिद्धकुमार को परमसानद 
प्राप हुआ । उसे त्रिलाक पृज्य 
सम्यक्त्व की प्राप्त हुई इससे वहद्द 
अपने को कृतकृत्य समझने छगा। 


प्रभात होते ही स्नानादि से 
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निवृत्त होकर सिद्धकुम/र जिन- 
म॒दिर में पूजन करने गये। पश्चात्‌ 
नगर के बाहर बिराजमान वीतरागी 
मुनि श्री जिनेन्द्राचाय' के निकट 


/ ते ३ तै 


। " 


| 
॥॥ 
| || री ४ 


गये; अपने को हुए स्वानुभव का 
वर्णन किया तथा हाथ जोड़कर 
ग्रार्थना की- 'प्रभे ' अब मेरी 
परिणत संसार से नदासीन हुई 
है, मुझे भगवती जिनदीक्षा देकर 
अपने चरणकमलों का आश्रय 
दीजिये ।” एसा कष्टकर सिद्धकुमार 
ने चरित्रदशा धारण कग्ने की 
अपनी अन्तरभावना आचार्य देव के 
समक्ष व्यक्त की। सिद्धकुमार की 
इस उच्च भावना की आचाय' देव 
ने अनुमोदना की ओर जिनदीक्षा 
भारण करन के लिये. कुटुम्बीजनों 
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की अनुमति छेने को कहा | सिद्ध- 
कुमार परम भक्ति से नमस्कार 
करके अपने घर आये। 

घर आकर माता-पिता तथा 





कुटुम्बीजनों स॑ अपनी जिनदीक्षा 
लेने की अभिलाषा ब्यक्त की। गद्द 
सुनकर उनके धर्मिप्ठ माता-पिता 
तथा कुटुम्बीजन हर्ष से अबाकु्‌ गह 
गये | माता-पिता की आँखों से 
आनंद के आँसू बहने छगें। खिद्ध- 
कुमार ने उन्हें बेगग्य प्रेरक तत्त्व 
सुनाया। माता-पिता तथा कुठुम्बीजनों 
ने खिद्धकुमार को हार्दिक अनु- 
मोदना पूरंवेक जिनदीक्षा लेने की 
अनुमति दी। ओर दीक्षाका बड़ा 
उत्सब मनाया | महान्‌ रथयाशत्रा 
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के रूप में सा गाजे-बाज सद्दत 
श्रो जिनेन्द्राचार्य के निकट आये। 
सिद्धकुमार ने गुररेव का नमस्कार 
करके विधिपूर्वर्त समस्त परिष्रह 
का “याग किया ओर निम्नैन्थ दशा 
घारण की। 





जिनदीक्षा ग्रहण करके मसुनि- 
गाज सिद्धकुमार अयने आत्मस्व- 
भाव में ढीन रहते हुए प्रचंड 
पुरुषार्थ द्वारा मोड़ डात्रु का चारों 
ओर से नाश करने छगे। एक 
बार मध्यरात्रि के समय म्व-म्वरूप 
में लोन हाकर, विद्यमान अल्प 
मोह भाव का भी नाश करन को 
जउयूत हुए । क्षपक श्रणी पर आमर्ूढ 
हाहर मोह झात्र का सम्पूर्ण नाश 
किया ओर छलाक्ाालोकप्रकाशक 
परमज्योति केवलज्ञान को प्रगट 
किया । मुनीउ्बर सिद्धकुमार को 
केवलक्ञान दते ही चारों प्रकार के 
देव ननके केवलज्ञान का महोत्खतर 


३६ : 


करने आये | केवलज्ञानरूपी हब्यनेत्र 
श्रा सिद्धकुम॒र ने 3४ 
द्वारा मोक्षमार्ग' का 


के धारक 
दिव्य ध्वनि 





उपदेश करके अनेक जाओआं के 
संसार ताप को शांत किया। इस 
प्रकार कई बर्ष तक सारे खसार 
में वम्तु स्त्रभाव का उपदेश करके 
अनेक जीवों को माक्षमार्ग का प्राप्ति 
कराई । 

अब आयु पूर्ण होने आई, 
इसस श्री सिद्धकुमार की देह 
सम्मेद शिखर पर ध्थित होगई । 
तुस्न्त योग निरोध करके चोौदहवे' 
गुण ग्थान में प्रवेश किया ओर 
अल्पकालछ में ही देह मुक्त द्वाकर 
उनका आत्मा एक समय में लाकाग्र 
में स्थित हुआ और शाइक्त पर- 
मानन्दमय ठथा केवलछज्नानाद गुणों 
सहित सर्वोत्कृष्ट श्विद्ध दशा का 
प्राप्त हुआ । 
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शात्मधर्म : ४! 


सस्चा ब्ह्मचरय जीवन कौन जी सकता है ? 





ब्रह्मचारी का अर्थ क्‍या ? 

ब्रह्मचारी अर्थात्‌ आत्मा का 
रगी और विषयों का त्यागी । 

बिघयों का त्थगी कोन हो 
सकता है ? 


जो विषयों में सुख न मानता हो । 


विषयों में सुख कान नहीं 
मानता ? 

जिसे विषयों से रदित आत्मा 
के सुख का भान ओर रुच होगई 
हो! 

जिस प्रकार एक स्पश्ञ लेन्द्रिय 
के बिपय में सुख नहीं है, उसी 
प्रकार पांच इन्द्रियां सम्बन्धी किसी 
भी विषय में आत्मा का सुख नहीं 
हे--एसा जानकर जिसे सब विषयों 
में स सुखब॒ुद्ध दूर हो ऑर सर्व 
किपयों से रहित असगी आत्मस्व- 
भाव की दाच हो वही जीव वास्त- 
बिक ब्रह्म चर्य जीवन जीता हैं। इस- 
लिये बास्तव में जितना-जितना 
आंत्मिक सुख का अनुभव है उतने- 
चतने अजश्ञों में ब्रह्मचय' जीवन है | 
अन्य प्रकार से कहा जाये ता ब्रह्म 
स्कप आत्म! में जितने अश्य में 


चर्या (परिणमन) ह्वाती हे उतना हो 





ब्रद्मयरय जीवन है। ओर जितनी 
ब्रह्म में चर्यो हातो है उतना पर 
विषयों का त्याग होता है ओर बाह्य 
में भी उस-उसप्रकार के विपर्यां का 
संग नहीं होता। 

श्री आत्माचलोकन में शाछ को 
व्याख्या करते हुए लिखा हे कि 
अपने चनन म्वभाव हो शील कहते 
हैं। अपने स्वभाव की अन्य पर- 
सावरूप नारी के प्रति विरक्ति (अथौन 
उसका त्थाग) ओर श्रपने म्व्रभाव 
में म्थिरता-वही शील पालन है । 

परन्तु जो जीव पर बिपयोंसे 
अथवा परभावों से सुख मानता हो 
उम्र जीब के ब्रह्म चयं जीडन नहीं 
हवा; क्‍यों कि उसे बिपयों केसग 
की रुचि पड़ी हें । फिर भछ्छे बह 
जीव शुभराग द्वारा कदाचित्‌ स्त्री 
सग था पुरुष सग न करता हो, 
परन्तु 'अमुरू हब से श॒ मूर्ति 
इत्यादि अम्ुकरूप से अथवा किसी 
भी विषय से सुझे सुख हा अथवा 
उसके निमित्त स मुझे ज्ञान हो” 
एसी जिनकी दृष्टि है उन्हें पर 
विपयां की रूचि हों है ओर इससे 
उन्हें वास्तविक अह्य चय होता द्वो नहीं। 

इससे, तत्वज्ञन का ओर ब्रह्म- 
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चर का मेल सिद्ध हुआ; क्थंकि 
जिस जीवब को तथ्वज्ञान होता हे, 
आत्मा की रूचि होती है बढ़ जीव 
कभी किसी भी पर पय में सुख 
नहीं मानता अर्थान रूचि मं-अ्रद्धा 
में-हृष्टि में तो उसने अपने आत्म- 
ग्वभाव का संग करके सर्वा पर 
विपयां का संग छाड दिया हे, 
इसमे वह जीव रूचि-श्रद्धा स॑ तो 
ब्रह्मचर्य_ जीवन ही जो रहा हे । 
ओर फिर स्वभाव की रूचि के बल 
से उस ग्वभाव में लछीनता करने से 
ज्यो-ज्यों गयादि परिणति टलछती 
जाती है, बसे ही वस नसके निमि- 
त्तभुत बाह्य विषय भो म्बयमेव छूटते 
ज्ञान हैं, ओर इस क्रम से आन्मिक 
ब्रह्मयरय_ जीवन में आगे बढ़न से 
बढ़ जीव स्वतः प्रर्ण ब्रह्मम्बरूप पर- 
मान्मा हो जाता हे | 

शरीर के स्पर्श में जिस सुख 
की मान्यता दूर हा गई हा, वही 
नमसस विरक्त होऋर ब्रह्मचर्या ज|बन 
जो सकता हे। कोर ज्ञिसे शरीर 
के म्पश-विपय में से सुखबुद्धि दूर 
है| गई हो उस जीव को शब्द, 
रूप, रस, ग घ अथवा वर्णादि विषयां 
में से भी सुखबुद्धि अवश्य दूर हो 
गई होती है। जिसे वास्तव में एक 
भी इन्द्रिय में से सुखबुद्धि दूर हो 
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जाये उसे पांचों इन्द्रियों में स सुख- 
बुद्धि दूर हो जातो है। ओर पांच 
इन्द्रियों के विषयों में से सुखबुद्धि 
उसी को दुर हाती है कि जिसने 
सत्पुरुपष के उपदेश के अबणपूर्व ऋ 
पांच इन्द्रियां के जिपयों से पार 
अतीन्द्रिय आत्मा का सुख लक्ष्यगत 
किया हो ओर अन्तर में उसकी 
रूचि हुई हो-रंसा ही जीव वास्तव 
में इन्द्रिय विपयां स॑ बिरक्त होकर 
त्रह्मचर्य जीवन जी सक्षता हे । 

आत्मा के लक्ष्य बिना ग़्पशे- 
न्ट्रिय के विषय को छोड़कर कोई 
जीव शारीरिक ब्रह्मचय ता पाछे, 
परन्तु कड़बाहूट में ठुःस्व ओर लड़डू 
खाने में लानन्द-सुख माने तो उसने 
रस के साथ विपय किया है 
अथौन उपच्चका यथाथ ब्रह्मचर्य ज़ोबन 
नहों है परन्तु विपय्री जीवन हे। 

उसीप्रकार दुर्ग घ में दुःख और 
सुगध में सुख माने ता उसने 
'दुग था! के साथ विपय किया हे । 

बैसे ही, खी आदि की आकृति 
के कारण विकार होना माने, ओर 
भगवान की मूर्ति आदि के कारण 
वीतरागता होना माने अथवा उस्र 
रूप के कारण ज्ञान का होना माने 
तो उसने 'रूप (वर्ण)! के साथ विषय 
किया है। 


कक 
नी ९त 
प्र्ट 
ह्फ् 


ओर, 'निन्दा आई के शब्द 
द्वेष कराते हैं तथा प्रशंसा के शब्द 
राग करते हैं, अथवा देव-गुरू की 
वाणी स मुझे ज्ञान हाता हे'-ऐसा 
जिसने माना है इसने “शब्द' के 
साथ विषय चह्िया है। 

ओर ब्रह्मचय के नाम से जिस 
मान-पोपण की या अन्य क़िसों 


वस्तु की रूचि हैं! उस कह्ीव ने मान! 
के साथ विषय किया है | 


नपरोक्तानुस'र जिस जीव की 
परिणति स्व-धर छोड़कर पर-घर में 
भटकती हे-आत्मविषय को छोड़कर 
पर विपयां में एकता करती है वह 
जीव वास्तव में अह्यचारी नहीं है 
परन्तु अव्रह्मचारी हे। सम्पर्दर्शन 
म्बनद्रव्य का विषय करने वाह्टा है; 
जो स्व-द्रव्य का विपय करे उसीके 
पर-द्रव्य के साथ का बिषय दूर हाता 
है। जो ग्व-द्रव्य का विषय न करे 
ओर पर-द्रव्य के साथ ही विषय 
करे उसके कभी विपय दृर नहीं 
होता ओर ब्रह्मबचर्या ज़ीबन नहीं 
होता । 


का 


कोई जीव शुभराग के वेग से 
बाह्मत्यागी-द्रव्यल्गी तो होजाये, 
परन्तु बह एसा मानता हो #ि-मुझे 
निम्नित्त स छाभ द्वानि होते हैं, अथवा 
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जो पुण्य को वृत्ति होती है वह 
मुझे धर का कारण है,-तो बस 
जीव ने पर विषयों का ओर पर 
भाव का किचित्‌ भी संग नहीं 
छोड़ा है ओर उसका हुचत 
आत्मसिक ब्रह्मचय प्रगट नहीं हुआ 
है। पुण्यभाव ता पर दिषयों के 
लक्ष स ही द्ोते हैं, उस पुण्य को 
जिसने धर्म माना उसने वा/्तव में 
यही माना हैँ कि पर विषयों में सुख्र 
है, इससे उसके अन्तर में पर 
विष का संग छोड़न की रूचि 
नहीं हे, परन्तु पर विषयों का सग 
करने की रूचि हैँ। पर विषयां का 
संग करने की जा रुचि वह अन्नह्म- 
चय' ही है। 

पर विषया से मुझ कुछ भी 
होता है-एसा जा मानता हैं वह 
जीव उन पदार्थों की अनुकूलता में 
सुख मान बिना नहीं रहता। जो 
जीव एमा साजनता हैं कि देव-गुरु- 
शास्त्र से आत्मा का छाभ होता है 
उस दव-गुरूशाखत्र के तिपय को 
छाइन का रूचि नहां हे हिन्तु उनका 
विषय करने की रुचि हे | जिस 
प्रकर स्री आदि में सुखबुद्धि सो 
विषय हे, उसी प्रकार देव-गुरू-शाश््र 
भी पर, विषय हैं, उनमें सुखबुद्धि 
सो विषय दी हे-एक अशुभ है 
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ओर दूसरा शुभ है इतना ही अन्तर 
है। परन्तु हैं तो दोनों विषय हो; 
एक अन्नह्म के ही वेद प्रकार हैं | 

मेरे असंग पेतन्य तत्व को 
किछी परद्रत्य का सग किचित 
भी नहीं है। पर द्रव्य के सगस 
भुझभे सुख नहीं है परन्तु परद्रत्य 
के सग बिना ही मेर स्वभाव से 
मे सुस्य है। इस प्रकार जिस 
जब न अपने अतीन्द्रिय आन्मम्ब- 


भाव की राव और छक्ष किया हे 
तथा मर्बा इन्द्रिय बिपए। की राच 


छोटी है बह भव्य जोब यथार्था 
आःएजीवन-न्रद्म ज्ञोगन जीता हैं। 
ऐसा सम्यस्धपटि प्र्गास्पा भगवान 
के समान हे-एसा ज्ञाना ऋहते हैं । 

यह शरीर ना काप्ठ की एतलट' 
के समान जड़ हे और चतन्यमृर्ति 
आत्मा उससे प्रथक्‌ हे-श्सा जान, 
अथीत वारीर और आस्मा का भ३- 
ज्ञान करे उसे भगवान समान कहा 
जाता है। दूसरा का सुन्दर शरीर 
देखने के कारण से उसे किचित्‌ 
वबिकाह नहीं होता । इससे उसमें 
आत्मा के लक्ष से ही ब्रह्मवय' 


पालन करने का आया। इसके 
प्रिबाय शरीर के छक्ष से शुभभाव- 
रूप ब्रह्मचया रख ओर विषय की 
इच्छा ने करे बह पुण्यबंध का 
कारण है, परन्तु मात्र रखा शुभ- 
भावरूप बव्रह्मचरय पाछन करने बाले 
की भगवान समान नहीं कह्ठा हे । 

इस प्रकार वास्तव में, आत्म- 
स्वभाव को रूचि के साथ ही ब्रह्म- 
चयीदि स्व गुणों के बीज पड़े 
हैं. ओर जसे-जस उस रूचि का 
विकास होता जाता है. बस हो 
बेस आत्मिक ब्रह्मचर, अहिसादि 
गुण भी बिकसित हालत जाते हैं, । 
इसल्टय सन्‍्चा ब्रह्मचर्या जीवन 
जीन के अभिलापो जाया का प्रथम 
कतव्य यह है कि-सर्वा पर्विषर्था 


'से राहत और अतीन्द्रिय सुख से 


परिपूर्ण-एसे अपने आत्मम्वभाव की 
झाच करना, रसझा लक्ष करना ओर 
उसका अनुभव छउर के उसमें तन्‍्मय 
हाने का प्रयत्न करना | 

इस प्रचार स ब्रह्मचय जीवन 
जीने वा अवदय *परमत्रद्म” हो 
जाता है | 
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'िकट भव्य ओर अभव्य 





श्री प्रचचनसा। गाथा ६३२ पर प्रज्य श्री कानजों स्वामी के व्याख्यानों का सार] 


सुद्ध का सांघनभूत परिपूर्ण 
ज्ञान ही हे-ऐसा बतलाकर अब 
ऐसी श्रद्धा कराते हैं कि केवर्लियों 
को ही पारमार्थिक सुख हाता है- 


णो सद्ृहति सोक्ख सुद्देसु 
परम ति प्रिगदघादाण । 
स॒णि दृण ते अभव्वा भवठ्या 
वा ते पडिच्छन्त ॥५२॥ 


(बुजराती हरीगीन) 


सुणा “'घातिकर्म विहीन 
सुख सो सुखे उत्कृष्ट 
श्रद्ध न तेह अभव्य 
भव्य ते समत करे ।5२! 


के 


१ 


ने 


4 [८ रा ] ध्ध 


अर्थ---जिसके घातिकर्म नष्र 
हो गये हैं उनका सुख सर्व सुखां 
में परम अथोन उन्कृप्ट हैँ -ग्सा 
वचन सुनकर जा उसकी श्रद्धा नहीं 
करने वे अभव्य हैं ऑर भव्य उसका 
म्वोक्नार (आदर, श्रद्धा) करता हे । 

केवली भगवनतों के सम्पूर्ण 
ज्ञान हाता है, इससे उनके दी 
पारसाथिक सुख होता है। अज्ञानी 
का ता सुख्म होता ही नहीं और 
ज्ञानी धर्माव्मा मुनि का भी पूर्ण 


पारमार्थिक सुख नहीं होता, क्योंकि 
सुख का साधनरूप पूर्णज्ञान उनके 
नहीं हैं। श्रा कुन्दकुन्दाचाय देव 
कह्ठते हैं कि-भगवान केबलल्लानियों 
के हो परिपृर्ण सुख हे-र्सा हम 
अल्पकाल में भगवान होने वाले 
कहते हैं; उसे सुनरुर प्रमन्‍न होकर 
यदि स्त्रीकार कर तो ते. न्‍न्किट 
भव्य है. और यांद्र तु हमारे समक्ष 
इन्कार कर तो तू अभव्य हे; तुझे 
मोक्ष सुख की रूचि नहों हे | हस 
अल्पकाल मे सिद्ध हानेताले है 
सर हमारे समक्ष ही हमरा 
विराथ करनेवाले अभव्य हैं | इसमें 
म्वत्त, को क्षद्धा की विशेष-बिद्यप 
शुद्धता का बछ हें । हम परिपूर्ण 
आत्मम्वभाव का वर्गन करत हैं 
और उस्च समय सू स्वभाव का 
आम्त्रीकार करता हैँ ता तू अपात्र 
हे-अभव्य हे। कदाचित हम तीर्थ- 
कर-केवछी हुए तो ऐसा अम्बोकार 
करनेवाला जीव हमारे समवसरण 
में नहीं होता-र्सा आचाय॑ देव 
कहते हैं ! 

केबलज्ञानी जोगां के मम्पूर्ण 
सुख होता है ओर वह सुख समग्त 
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सुखों में उत्कृष्ट हे। छोकिक सुख 
तो सन्‍्चा-सुख है ही नहीं, परन्तु 
गणधघर्-मुनिवरों के जो सच्चा सुख 
हाता है वह अल्प है, उसकी अपेक्षा 
केवलज्ञानियं का सुख पग्म 
इस्कृष्ट है एसी बान सुनकर जो 
उसका म्तीकार करता है वह तो 
निकटरभव्य है, ओर जो अम्बीकार 
करता है वह अभव्य है। भले ही 
वह जीव कशाचिन त्रिकाछ अभव्य 
न हा परन्तु वर्तमान में ता वह 
अभव्य है ही। यहाँ। कहा है कि- 
'सुतकर' अम्वीकार करता है वह 
अभवत्य हे-अधौत जहाँतक तेरे 
सुनने में एसा न आया कि इन्द्रि- 
यवषयों मे सुख्य नहीं हे, परन्तु 
अडाद्रिय केवलज्ञानी ही सम्पूर्ण सुरबी 
है” बढातक तो तूने केबर्छी भगवान 
के सुख की शरद्धा नहीं की, परन्तु 
अब यह बात सुनने पर भी यदि 
तू अद्भा न कर ना तू अभव्य है। 
और रह सुनते ही 'कब॒लज्ञान ही 
परमाथिक सुख हे. इन्द्रिय सुख 
है वढ़ सुग्ब नहीं हे! इस प्रकार 
रूचिपुर्वक उसकी श्रद्धा करता है 
बढ़ जीव निकट भव्य हे । 

आत्मा का ज्ञानस्वभाव है। 
ज्ञान परिपूर्ण परिणमित हा वही 
पूर्ण सुख है | जिनके, पूर्ण ज्ञान- 


४ शछप५ : 


स्वभाव प्रगट होगया हे, उनके 
किंचित्‌ भी स्वभाव-प्रतिघात न होने 
से आकुछता का अभाव है ओर 
इससे उनके किंचित दुःख नहीं 
होता। इसलिये केवलज्ञानी भगवान 
स्वभाव से ही सुखी हैं, इससे 
उनके आहागादि नहीं होते । 

जिसे आन्मा के ज्ञानस्वभाव 
की खबर नहीं हे वह अज्नानी 
जीव विकार भावों में ओर इन्द्रिय- 
विपथंं में खुख मान रहा है, परन्तु 
उसमें ता ज्ञानस्वभाव का हनन 
होने से दुःख ही हे | अज्ञानी 
जीत्र ज्ञानरूप परिणामत नहीं होता 
परन्तु मोहरूप परिणमिन हाता है, 
वह मोहजार में चलझा हुआ है, 
स्वतः अपन ज्ञानम्ज्भाव को भूछकर 
अज्ञानरूप हुआ है. इससे उसकी 
पर्याय में म्व॒भाव का घात है ओर 
आकुलता है. इसस वह जीव दुखी 
ही है-उस किचित्‌ मात्र पारमसारधिक 
सुख नहीं है । 

जितना ज्ञानस्वभाव का परि- 
णमन उतना हो सच्चा मुख है । 
ज्ञान के अतिरिक पृण्यभात में, 
इन्द्रपद में, पप्त मं, री में, राज- 
पद में कहीं भी सुख नहीं है. मात्र 
सुखाभास हे-सुख को कर्पना मात्र 
है । जब, पुण्य में अथवा उसके 
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फल में भी सूख नहीं है तब, 
पाप में तो सुख होगा ही कई 
सा ? पुण्य में सुख नहीं हे परन्तु 
अज्ञानी को सुखाभास हांता हे । 
एसा होने पर भी पुण्य और 
फलरूप इन्द्रिय विपयां में 
सुख कहने का आवारमार्थिक रूंद्ि 
है-मिथ्या रूढ़ि है | राजामहागजाओं 
को अथबा दा का बाह्य पुण्यफछ 
के कारण सुखी कहने का जा मडि 
हैं बह मिथ्या है, अथात उन्हें 


उसके 


सुरखी कद्दा जाता है. परन्तु उनके 
पारमाथिक सुख नहीं हे । उन्हें 
पूर्णज्ञान न ह्वोने से वे भो दुःख 
हैं, तथापि सुखी कहने की मिथ्या 
रूह हे । 

इन्द्रिय विषयों में सुख कहने 
क्री जा यह मिध्यारूदि है उससे 
जिपरीत देव तो, महामुनि घर्मात्मा- 
आत्मम्वरूप को लीनता में म्थित 
हों ओर बाह्य में परिषद आये- 
सिंह आकर शरीर का खाये जाग्हा 
हो-उससे मुनि दुखी हें-एसा 
कहना सा अपास्मार्थिक रूढदि हे, 
क्योंकि वाग्तव में मुनि को दुख 
नहीं हे किन्तु वे ता अन्तर स्वभाव 
की छोनता से अनाकुल आनन्दरूप 
सुख को ही भोगते हैं। इससे 
यहाँ एसा बताया है कि इन्द्रिय- 
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विषयों की अनुकूछता में सुख 
नहीं है, परन्तु ज्ञानम्बरूर परिणमित 
हीना सा सुख है । 

'भगवान को अनेक प्रकार के 
परिषह आये ओर भारी कष्ट सहना 
पा, अथवा-मुनि-स त भारी दु/्खों 
का सेवन करते है-एसा 
सा बढ़ सब कथन 
यधाधे॑ नहों हैं। बाह्य के प्रतिकल 
संयागां का देग्वकर जीव का दःस्दी 
कहना और अनुकूछ स या।। देखकर 
उसे सुख्वी कहना का बिल्कुछ सिथ्या 
है। यहाँ आचार्य देव समझाते हैं 
कि जस केंबला भगवान ग्वतः ही 
सम्पूर्ण ज्ञाममय हो गये हैं इससे 
वे सम्पूर्ण सुखी हैं, वर्स ही सभी 
जीबां का अपना ज्ञानम्बभाव ही 
सुख का कारण हे. विषयों क्ा- 
संयोगां का सुख किसी जीव को 
नहीं हे । प्रतिकूल ख थागों का मुनि 
का दुग्ध नदी है, मुनि ता अपने 
स्वभाव के सहज आननन्‍दग्स में 
मन्न हैं, वे भयोग के आर को 
आकुरझता का अनुभव नही कग्ते 
परन्तु चतन्य मुर्ति म्वरूप में परि 
णामत हाकर जा अनाकुछ आनन्द 
का सम्रॉत बहता हे उसका खत- 
मुनि अनुभव करते हैं । धर्म दुःख 
दायक नहों किन्तु सुखदायो हे, 


अपरमार्थ हे; 
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है ओर 


था ५गर 


वर्तमान में बढ़ 
उसके फल्ड में प्रणांसन्द 
हार्त। है । यह सुनकर जा जीव 
एसा समझ जाता हे कि सच्चा 
सुख आत्मा के ज्ञान म्त्रभाव में हे 
इन्द्रियाधीन ज्ञान में अथवा बाह्य 
किय्यों में आन्मा का सुख न्हों 
है; उसके इन्द्रिय विपरण में सुख- 
हाजाती है और ज्ञान 
स्वमाव को रुचि दाता है, बह जध्व 
हे-एसा क्षा आचाय॑ देव 


चूद्धि रे 


निरूट भत्रय 
पु कल 
कहते हैं । 


घानी में पिलछ्कर मुनियां का 
चकनाचूर हा। गया आर अपार 
दुःख सहा-एसा रूढ़ि से कहा 
जाता हे, परन्तु पैसा वम्तु स्वरूप 
नहं। है। आत्मा ता चतन्य स्त्रऋूप 
अरूपी है; फिर घानों में कौन 
विछाता है ? शझरोर का चूरा हो 
गया ता उम्रमे आत्मा का क्या! 
जिस प्रकार नाग्यिल में से गाछा 
प्रथकू है उसी प्रकार 
वभौत्मा मुनि तो देह से प्रथकु 
चतन्य पिण्ड के सहन्नानन्द का 
अनुभव कर रहू हैं, घानी के 
सयाग का किचितू दु श्ख उनके 


नहीं हे। 


आत्मा का स्वभाव सम्पूर्ण ज्ञासा- 


जाता हें, 


हैँ उपका भी सुख नहां है 
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हृष्टा है। ज्ञाना-हष्टा म्बगाव को 
किचित भी पर का कर्ता माने श्थवा। 
किकाररूप माने तो ज्ञाता-द्रष्टा 7त्र 
भाव का अभाव होता हे और 
आकुलनता की उत्पत्ति होती है-वहः 
दुःख है! ने ता ज्ञाता-इृप्टा हो 
है, राग था अठा भी मेरा नह 
है, में क्सों पर का कतो नहींह़ें 
एसा अपने स्वभाव का भान कर्क 
गंग-द्रप गहन चाकर ज्ञान में ज्ञास 
स्थिर हुआ कि वहीं ज्ञानस्वरभात्र 
प्रगट हुआ | जिनने अजय में गग 
से प्रथक्‌ हाकर ज्ञान, ज्ञानस्वभाव 
में पर्णिमत होता है उसने अझ 
में म्बभाव बा घात नहीं हांता, 
इससे अनाकुछता का चत्पक्ति हे 
ओर वहां सुख्ब हे । क्बलछी भगवान 
का परिपूर्ण ज्ञाममम परिणमन हे 
आर ग्वभाव का प्रतिघात किचित्‌ 
नहों ह इससे वे ववलज्ञान द्वारा 
परॉ२प्र्ण स॒ुस्बा है। 

भगवान की समवसरण के 
कारण सुख नहीं है, सुंदर शरीर 
के कारण सुख नहीं हे इन्द्र पजते 
परन्तु 
स्वभाव-प्रतिघात का अभाव हे अर्थात्‌ 
ज्ञान परिपर्ण परिणमित होता है 
इससे उन्हें पारमार्थिक मुख है। 
उस्र सुख का रूक्षण अनाकुछता है, 


श्श्ट : 


अनुकूल सयोग कहष्टों सुख का 
लक्षण नहीं है ओर प्रतिकूछ स योग 
दुःख का लक्षण नहीं है परन्तु 
अनाकुलता सुख का लक्षण हें. 
शोर आकुलता दुःख का लक्षण 
है; ज्ञन म्वभाव सुखमय है। 
ज्ञान म्व॒भावरूप परिणमन सा 
सुख है, ओर ज्ञान परिणमन में 
जितनी अपूर्णता हा उतना सुख 
अपूर्ण है। बहुत सम्पत्ति हो तो 
सुखी एसा नहीं है, पसे के और 
की आकुल्ता व दुख ही है । 
केवडी भगवान सम्पूर्ण ज्ञान 
रूप ही होगये हैं; इसस उनके 
ज्ञान स्वभाव का घात नहीं है और 
आकुछता भी किचित नहीं हे एसखा 
सहर्ष मानने योग्य है| परन्तु भग- 
बान का राग हुआ ओर दवा कराई 
तथा खुराक छी एसा कभो मानने 
योग्य नहीं हे। भगवान को केवल- 
ज्ञान का परिपृर्ण सुख हैं. वे म्बत. 
परमानन्दरूप हां गये हैं, उनके रोग 
नहीं है, दवा नहीं, अशन नहीं हैं 
ऐसा बराबर मानने योग्य हे। 
अब श्री कुन्दकुन्दाचारय देव 
खत वी जोशदार घोषणा करते हैं:- 
भगवान का स्वभाव से द्वी परमा- 
थिंक सुख का अनुभव हे-एसा 
श्रद्धान जा नहीं करते हैं बे मोक्ष- 
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रूपी खुधापान से दूरकती अभव्य 
हैं | केबली भगवान तो आत्मा के 
मंक्षरूपी अनाकुछ पूर्ण सुख का 
सुधापान कर रहे हैं; वसा भगवान 
का ग्वाष्व जा नहों मानते, अथोत्‌ 
आत्मा का अपन म्बम्गव से ही, 
सुख हे-ऐसा जा नहीं मानते वे 
जीब स्वत: मोक्ष सुख का सुध'पान 
प्राप्त नदी करेगे, अथोत वे मोक्ष 
सुख स सदव दूर रहने वाके अब- 
व्य हैं । उन्हें आत्मा के स्वाधीन 
सुख को श्रद्धा नहीं हे आर विषयों 
से सुख प्राप्त करना चाहते हैं; 
इससे वे जोव मृगतृष्णा की भाति 
आकुलता का ही अनुभव करते 
हैं । जिस प्रसार मृग, जलरहित 
भूमि में जल की कल्पना करके 
उस ओर दोड़ता है ओर आऊुल- 
व्याकुल है।कर दुःखानुभव ही करता 
हे, वेट ही अज्ञानी अभव्यज्ञोव 
श्री भगवान के पारमार्थिक अती- 
ट्रिय सुख का स्त्रीकार नहीं करते 
ओर परविषयों मे से आस्मा केा 
सुख प्राप्त द्वाता है-शसा मानझूर 
विषयों में छीन द्वाते हैं; वे सेब 
आकुलतामय दुःख का ही भागते 
रहते हैं; विषयों स पार आत्मा के 
अनाकुल सुख का चउनके। स्पा भी 
नहीं है । ओर जे जीव भगवान 
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के अतीन्द्रिय सुख का तुग्न्त ही 
ग्वीकार करते हैं उन जीवों के 
विष्थां में से सुखबुद्धि टछ जाती 
है ओर उनका ज्ञान विषयों से हट- 
कार अपने अरतीन्द्रिय स्वभाव में 
परिणमित द्वाता है, आत्मा के गर- 
माश्कि सुख्ब का वे अशतः अनुभव 
करते हैं और वे निकट भव्य है। 
स्वभाव का स्वीकार करनेवाले निकट 
भव्य ओर अस्वीकार करते वे 
अभव्य- इस प्रकर आचाय देव ने 
दे। भाग का दिये हैं । 

अहीा ! केवरज्ञानदेशा में, किसी 
भी अन्य पदार्थ का अपेक्षा के 
बिना आत्मा स्वतः ही पूर्ण सुख्वी 
है. वहूँ। किचित्‌ भी आकुछता का 
सद॒भाव नहीं हैं, आत्मा हो प्॒र्ण 
आनन्द आगर ज्ञान स्वरूप द्वागया 
हे। मेरा अप्सा भी ज्ञानानद 
स्वभाव बात्ण है, मेरे आत्मा का 
ज्ञान और आनन्द के लिये किन्दीं 
पदार्थों का अपेक्षा नहीं हे । जिस 
;,्रकार केबल्ी भगवान मात्र ज्ञानरूप 
हो परिणमित द्वोते हैं, रागरूप 
परिणमित नहीं द्वे।ते, वस्ते द्वी मेरा 
स्वभाव भो उसी प्रवार का है, केवली 
जितना द्वी मेरा ज्ञान म्वभाव है, 
जे पुण्यपाप के भाव दैौते हैं 
उन रूप में परिणम्रित नहीं देता, 


परन्तु ज्ञान स्ववावहप ही परिणधित 
हाता हें। इसप्रकार केबछीभएवान 
के 'पारमाधिक सुख की प्रतीति 
करने से अपने आत्म स्वभात की 
प्रतति भी अजाती है; इसलिये 
बह जीव वर्तमान में ही मोकश्न 
लक्ष्मी का भाजन द्वागण है। इस- 
लिये आचाय'देव कहते हें कि, 
परिप्रण' ज्ञान म्वसावरूप गहनेवाले 
केबठी भगवन्तां का परिपूर्णा सुख 
हैे-"सा बचन सुनकर जा नत्काल 
जसका स्वीकार करते हैं वे माक्र 
लक्ष्मी के भाजन निकट भव्य हैं । 
आर इसे सुनकर जे। ज्ञाव संधा 
इन्कार करते हैं वे अभव्य हैं। 
म्वभाव के सुख को बात सुनते ही 
जिस रू अन्तर में ज्ञम जाते है 
और उत्माह् से म्वीकार करता है 
वह निकट भव्य है। 

स्वोकार कानेवाले के अन्तर 
में कितना उत्तरदाश्त्वि है ? “आत्मा 
की केवलआ।न देशा में ही पारमा- 
थिंक सुख हे-इतना यथार्थ स्त्रीकार 
क्रिया उस जीव को स्वभाव सुख 
का आदर हुआ ओर पांच इन्द्रियों 
के विपयों में सुख को मान्यता 
हट गई। शरीर में सुख नहीं है, 
सयाग में सुख नहों हे, शुभभाव 
में भी सुख नहीं हे, इन सबसे 
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प्रथकू मात्र आत्मम्वभात्र, में ही 
सुख है-ऐसा आत्मस्वभाव का ही 
स्दीकार हो गया, इससे बह जीब 
निकट मोक्षगामी है 


'जो इस वचन का तत्काल 
स्वीकार करते हैं वे निकट भव्य 
ह-एस। कह्कर यहाँ उपादान- 
निमित्त की संधि बताई है । आचारय 
भगवान कहते हैं कि हम म्बतः 
अल्पक'लछ में मोक्ष जानेबाल् हैं 
जा हमारे बचनों को अर्थात बचनों 
में जो भाव कहने का आशय हे 
उस भातब को समझकर उसी समय 
उसका स्ताकार कश्ते हैं वे जीव भी 
शिवश्री के (मोक्ष छक्ष्मी के ) पात्र 
हैं। हम निकट मोक्षगामी निर्मित्त- 
रूप हैं, ओर हमारे निमित्त से 
जिस जीव ने म्वभाव का सश्कार 
फिश है उस्र जीव का उपादान 
भी अन्पकाछ में मोक्ष प्राप्त करने 
को योग्यतावाल्ा है। 


है जीव | एक हो भव में मोक्ष प्राप्त 
करने बाछे घर्मात्मा को सत्त का 
ख्रमर्थन करती हुई वाणी को निमि- 
त्तरूप से सुनकर यदि तुझे तत्काह 
पल्टास पृत के अन्तर से हा? आई 
तो निर्मित्त और जपादान के भाव 
में एकता हुई अर्थात्‌ जिस प्रहार 
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निश्वित्तरूूप वाणों सुनानेबाले अल्- 
कल में मोक्ष प्राप्त करनेवाले हैं 
उसी प्रकार उसकी 'हैँ! कहनेवादय 
तू भी मोक्ष प्राप्ति के लिये ही 
चला आरहा है; ओर तुझे निकट 
मुक्तिगामी जीव की बाणी निये न- 
रूप प्राप्त हुई हे ओर इस परम 
सतवाणी का यदि तू अम्बीक र करे 
तो तू निकट निगादगामी है। हम 
जाग्शोर से कहते हैं कि केवलो 
भगवान को पाग्मार्थिक सुख है, 
उन्हे किंचित खेद या आकुलता 
नही हे--इस बात की तुझे यदि 
नि'शकता होगई ता तू भो निकट 
मुक्िगामा है | परन्तु यदि उमसमें 
किचित शका पड़ी तो तू दूर भ5” है । 


श्री कुन्दकुन्द 
जीवां को मोक्ष के लिये आमत्रग 
देते हैं; हमारे आंगन में माक्षरञ्ा 
की रसोई तयार होगई है. हम 
तुझस जाक्ह रहे हे, उसका स्वीकार 
कर, तो तू मोक्षदशा को थाली पर 
बेंठा है, थाली पर बेठने के पउचातू 
सोक्षदशा का भोजन आते देर नहीं 
छगेगी। अरे ! आ तो सही ! हूँ। 
तो कह ! आत्मा के स्वभाव सुख 
का स्त्रीकार तो कर ! अद्दो ! आत्मा 
के ग्वभाव सुख का कौन अस्वीकार 
करता है! अभव्य जीव दे। वह 


भगवान भव्य 
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ता! कहता है। आसन्‍न भव्य जीव 
ते उल्छास से ग्वीकार करता है। 

श्री कुदकुद भगवान ने निकट 
मुक्तिगामों भव्य ओर अभव्य <से 
दे। ही भाग किये हैं, वर्तमान में 
ही” कहता है वह निकट मुक्ति गामी 
भव्य है, ओर वर्तमान में “ना? 
कट्दता है वह अभव्य है । इस 
समय 'ना' कहता है झिन्‍्तु भविष्य 
में 'है।' कद्देगा-एऐसे जीव के अमव्य 
से भिन्न स्त्रीझार नहों किया है। 
हम साक्षात्‌ कह रहे हैं तब--तू 
हमारे समक्ष द्वी ना! कहता हे, 
ता दमारे समक्ष ता तू अभव्य हो 
है, भविष्य में हैँ! ऋद्देगा उसरूा 
स्वोकार हम इस समय नहीं करते हैं । 

टीकाछार श्री अमृतचन्द्राचार्या- 
देव ने तीन भाग किये हैं | केवली 
भगवान के एकान्त सुख हे-एसा 
सुनकर जे। तन्करार हा” कट ऋर 
उसे स्वीकार करता हे वह आसनन्‍्न 
भव्य है, जे। भविष्य में सका 
स्वीखघार करेगे वे दूर भव्य हें, 
ओर जे कभी भी स्वोकार नहीं 
करते वे अभत्रय हैं। 

आत्मा की स्वाभाविक ज्ञान 
दशा में सुख है, ओर ज्ञान बाह्य 
विषयों में भटके वह दु.ख हैे। 
इन्द्रिथ के फिसी भी विषय में सुख 
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है हो नहीं। पुण्य के फल में सुख 
मानने को अज्ञानी की रीति है, 

परन्तु उसमें दुःख ही है । ज्ञान 

में पर को जानने की या ओोगने 

की वृत्ति हो वह दुःख है, डिन्तु 
विषयों में ही एकतावुद्धि होने से 
अज्लानी को वह दुःस्र प्रतिभासित 
नहीं होता। ज्ञान, ज्ञानरूप स्थिर' 
न रह कर चंचल होकर विषयों, 
की ओर झुकता है-वह दुःख है। 
जिस प्रकार सदेव पानी में रहने 
वाढी मछछो यदि झहिनारे पर रेती 

में आगिरे तो इसे दुःख होता है, 

तब फिर जीजित मछली को अग्नि' 
में गिरने पर क्रितता दुख होगा? 

उसी प्रकार इस आत्मा का स्वभाव 
अनाकुछ, परमामृतमय शांत ज्ञान- 

स्वरूप में रहने का है, उसमें से 
हटकर शुभभाव में आना भी दुःख-' 
दायक है ओर अशुभ भावों में तो 
अगारों जसा दुःख है। अज्ञानी जोब 
को विषय रहित चेतन्य स्वभाव का 
सुख भासत नहीं होता, इससे ' 
विषयों के ओर की शुभाशुभ वृत्तियों 
में बसे दुःख भासित नहीं होता । 
धर्मो जीब को शुभाशुभ दोनों मेँ 
दुःख भासित होता है। शुभ होता 
है वह भी ज्ञानस्वरूप के बाहर: 
निकररर होता हे, उसमें मो आकु- 
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छता ही है। केवठी भगवान की 
भैंति सम्पूर्ण ज्ञानमय परिणमित 
होना ही सुख है। शुभाशुभ राग 
होने पर भो जिसे ऐसी श्रद्धा है 
वह जीब आसनन्‍न भव्य है। 
मछली की रुचि पानी में हे. 
उसे पानी का ही परिचय है, इससे 
पानी के बाहर निकलने से उसे 
दुःख होता है; बसे ही ज्लानी- 
धर्मात्मा जीवों की रुचि निराकुछ 
ज्ञान म्वरूप में ही हे । ज्ञान म्वरूप 
के अतिरिक अन्य किसी भा भाव 
के परिचय में उन्हें दुःख छगता 
है। ज्ञानम्वरूप में से बाहर आकर 
शुभशग द्वोता हे उसमें आकुलता 
हे-सुख नहों हे । जितना शुभराग 
होता है उतना ज्ञान का परिणमन 
रक्ता हे-म्वभाव का घात होता 
है, वह दुःख का कारण है। जो 
अश्ुभभाव द्वोता है उसमें बहुत दुःख 
हे। परन्तु ज्ञानी धर्मात्मा जीवों को 
अपने चेतन्य ग्वरूप का ओर विकार 
का भेदज्ञान है, चतन्य भावरूप हो 
परिणप्रित होने को उनकी भावना 
है, इससे परमाथ' से वे रागरूप 
परिणमित नहीं होते, परन्तु ज्ञान- 
रूप दी परिणमित होते हैं। जितना 
ज्ञानरूप परिणमन हे उतना ही 
सच्चा सुख हे ओर ज्ञान परिणमन 
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में जितनी कचास है उतन पारमा- 
थिंक सुख का अभाव है । जिम 
प्रकार मछछी को बाहर निकाढ्ो 
लो कूदकर किर से पानी में थिरती 
है, उसी प्रकार धर्मात्मा शुभअशुभ 
का निषेध करके ज्ञान म्वरूप में हो 
परिणमित द्वेते हैं । बाह्य विषयों 
से पीछे हटकर स्वरूप में ही झुकाते 
हैं पुनःपुनः स्वरूप में ही एकाग्रता 
का अभ्यापत्त करते हैं। अज्ञानो 
जीव तो विषयों में सुख मानकर 
उन्हीं में लोन रहते हैं; शक्षण-श्षण 
में ज्ञान के नये-नये विषयों में 
घुमाते हैं ओर उस्रसे आाकुलता का 
हो वेदन करते हैं । ज्ञान ग्वरूप में 
परिणमन करने वाले केवछी भगवान 
एकान्त सुखी हैं ओर ज्ञान केा 
भूलकर बाह्य पदार्थों में सुख्य को 
करूपना करक परिणमित द्वॉने वाले 
अज्लानों जीव एकान्त दुःश्ी हैं । 

केव्लश्लान! प्रभु शुभ-अशुभ से 
हटकर ओर समस्त बाह्य विषयों 
से दटकर अपने शांत शीतल स्वभाव 
में ही डूब गये हैं. वे स्वरूप से 
बाहर बिलकुल नहीं निकलते वे 
सम्पूर्ण सुखी हैं, एसा हो पारमा- 
थिंक सुख मुझे उपादेय हे-ऐसा 
साथक ज्ञानी जानते हैं । 

अह्दो ! जिस भाव से तीथ्थह्ूर 
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नामहूम बधता है वह भाव भी 
आकुलतामय दुःखदायी है। मेरे 
स्वरूप का घात हुआ तो शुभ 
भावना उत्पन्न हुई । अरेरे, पूरा 
ज्ञान परिणमन नहीं, वीतरागता 
नहीं पुरुषार्थ की दुबं छता के कारण 
शुभ भावना हो जाती है, ओर वह 
मुझ सुखदाई हे। अकेले ज्ञानपन 
स पूरा-पूरा परिणमन द्वोते द्वी पूर्ण 
पारमा्थिक सुख होता है । इस तरह 
ज्ञानी की स्वरूप के प्रति ह्वी रुचि 
है ओर शुभ में द्वेय बुद्धि है। 
जिसे शुभभाव की छगन हो ओर 
उसी में सुख ज्ञान होत। हो बढ जीव 
केवढ्ी भगवान के पाग्सार्थिक सुख 
को स्वीकार नहीं कर सकता क्थांकि 
केवलों भगवान का स्परूप तो झ्ुभ- 
भाव से रहित हे | स्त्रूप के बाहर 
निकलछ कर शुभभाव में रद्दना पड़े 
तो ज्ञानी छटपटाने लगता है, स्वरूप 
की पूण'ता के लिये तड़पता है। 
ज्ञिस तग्ह पानी का ज्वार 
आता ओर उतर जाता है ओर 
उसमें कुछ मछलियी किनारे की 
मिट्टी में रह जाती हैं ओर तड़पती 
हैं कि पानी ! पानी! पानी से 
बिलग होकर पभिट्टी में रहना उनके 
लिए दुःखदाई है । उसी तरदद चेत- 
न्‍्य स्वरूप को शुद्धता के अनुभव 
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का ज्यार आकर उतर जाय और 
शुभ अश्युभभाव तथा इन्द्रिय विषयों 
में फैंस कर रहना पड़े तो ज्ञानी- 
जन शुद्ध स्वभाव के अनुभव के 
लिए व्यप्र हो उठने हैं। अरे, #६। 
मेरे चेतन्यमय परिणमन का निरा- 
कुल आनन्द और कहाँ यह आकु- 
छता ? मेगा निराकुछ आत्म आनन्द 
ही सुखदाई है और यह राग तो 
दुःखदायी हे। अज्ञानी जीब तो 
विषयों की ओर के रस को सुख 
दी मानता है, बिषयों का अपेक्षा- 
रहित ज्ञान स्वभाव का सुख वह 
स्वांकार नहीं करता-यहीं श्र; कुन्द- 
कुन्द आचाय देव कहते हैं कि ऐसा 
बहू जीव अभव्य है। 

अज्ञानी जीव यह्‌ भूल जाते हैँ 
कि सुख आत्मा में हे ओर अच्छा 
भोजन, वस्प, पेंसा, ञ्री आई में 
सुख मानते हे; परन्तु सच्चा सुख 
उनमें नहीं उतक्री ओर के छक्ष में 
तो दुःख ही हे। केवडी भगवान 
भोजन, वस्त्र, पेसा आदि से रहित 
स्वयं ही ज्ञान स्वरूप में एकाग्र 
सुखी हैं, परमार्थों सुख उन्हीं को 
है। उनका पूरा-पूरा-घम्पूर्ण ज्ञानमय 
परिणमन दो जानेसे एऋ ज्ञेय से 
दूसरे झ्लेय पर उपयेग घूमता नहीं । 
ज्ञान जैसा का बेंखा एकरूप ओर 
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निएुचल् रहता हुआ खब को जानता 
है. इससे उन्हें आकुलछता नहीं होतो। 
ऐसे परसाथ - सुखमय ज्ञान स्वभाव 
को ज्ञो जीव अन्तर से रवीकार 
करता है वह निक्रट भव्य है। 
इसे कब स्त्रीकृन डिया कहा 
ज़ायगा कि केक्टी भगवान को 
अपनी आत्मा से ही पारमार्थिक 
खुख है। प्रथम तो यह कि जिस 
अकार भगवान किसी भी पर पदार्थ 
के बिना ही सुखी हैं उस्मों प्रकार 
मेरी आत्मा को मी सुख के लिए 
किसी पर द्रव्य को अपेक्षा नहीं। 
भगवान जिस प्रकार शुभाशुभभाव 
के बिना भी सुखी हैं उसी तरह 
यदि मेरी आत्मा में शुभाशुभभाव 
चउद्तित हों तो बह मेरा म्वरूप नहीं, 
मेरे लिए आदरणीय नहीं। भग- 
वान के पुण्य-पापभाव होते डी नहीं, 
अकेला ज्ञान दी होता हे, इसी 
लिए बह सुखी हैं मुझ तो पुृण्य- 
पापभाव होते हैं उनसे मेरा ज्ञान 
भिन्न है, पुण्य-पापभाव मेरो आत्मा 
के खुख का कार्ण नहीं इसलिए 
वे हेयरूप हैं। इस प्रकार शुभाशु- 
भभाव रहित अकेछे ज्ञानपन की 
ही परिणमता द्वोने स केबली भग- 
वान पारमार्थिक सुखी हैं उसी प्रशार 
में मी अकेला ज्ञान स्वभावरूप हूँ, 
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दुसरे भाव मेरा स्वरूप नहीं, अकेले 
ज्ञान स्वरूप को भ्रद्धा-ज्ञान ओर 
उसमें रमणता बढ़ी मेरे पार्माथिक 
सुख का कारण हे-इस प्रकार जो 
प्रसन्‍न मन से अभो ही म्वीकार 
करते हैं, वे थोड़े समय में मुक्ति 
पाने वाछे आसन्नभव्य हैं । छेकिन 
जो अभी तत्काछ हो स्वीकार नहीं 
करते ओर अनन्तकाढ तक मटकने 
के बाद ग्वीकार करगे वे जीव दुर- 
भव्य हे । जो कभी स्वीकार कर्ते 
ही नहीं उनको तो बात ही क्या 
की जाय 


'केबी प्रभु को राग रहित 
परमार्थ सुख है! इसे जो आत्मा 
वर्तमान मे ही मान लेता हे उसका 
परिणमन वबत'मान में ही अपने राग 
रहित म्वभात्र का स्वीकार करता 
है। जिसने कली भगवान के 
पारमार्थिक सुख का माना उसने 
सचमुच तो यह सम्वांकार शिया हे 
कि मेरी आत्मा का सुख विषयों में 
नहों, राग में नहीं, अधूरे परिणमन 
में नहीं, परन्तु पूर्ण स्वभाव में हे । 
उसकी परिणति “भ्वोकार करती दे 
कि राग्र में नहीं, में तो शुद्ध ज्ञान 
हूँ । इसलिए जिसका परिणम्नन राग 
से ओर पर से हटकर अपने चैत- 
न्‍्य स्वभाव को ओर मुड़ा कह 
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वर्तामान सम्यग्टष्टि है ओर अल्प- 
काल में मुक्त प्राप्त करने वादा 
है। जो जीव आंगव पर ऐसी 
श्रद्धा करेगा वढ़ दुरभत््य है। 
यहाँ तो बत'मान में घर्मान्‍्मा सन्त 
के मुँह से सुनते हीं नत्काल प्रम्न्न 
होकर मान छे-णएसे निकटभव्य 
जीव की ही बात कुन्दकुन्दाचार्या- 
देव ने कही है | वर्तामान में साक्षात 
श्रवण कर के भी जो नहीं मानता 
उस जीव की बात ही नहीं कही 
गई है। 

कोई जीव चतन्य स्वभाव को 
बात सुनकर यां कहे कि यद्द बात 
अन्छी है लेकिन में बाद में सम- 
झूँगा, क्षभोी नहीं तो उस जीव की 
बात झूठी है। वास्तव में उसने 
चतन्य के पारमार्थिक सुख को मान्म 
नहों । यदि चतन्य के पारमार्थिक 
सुख की बात उस अच्छो ढगी हो 
ता उत्साह स अभी द्वी उसे स्वीकार 
करना चाहिये। उसके हल्िए एक 
क्षणभर को भो देर नहीं होनी 
चाहये। बात अच्छी हे लेकिन 
अभी उध्ते मानना नहीं है-ऐसा जो 
कहे उसकी बात गछूत है, उसे 
चेतन्य के सुख को अपेक्षा दूसरा 
कुछ अच्छा छगना है इसलिए बह 
चेतन्य से श्रद्धा करने के लिए 
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समय स्ेागना है। यदि केबक्‍स्टी 
भगवान की आत्मा के पारमाशिऋ 
सुख के प्रति सचमुच में रच पेढा 
हुई हैं तो वत'मान में ४ी उत्साह- 
पूर्वक उसके लिए अभिव्यषा हं!तो 
हे कि अभा >से पूर्ण पारमार्थिऋ 
सुख की प्राप्ति कर। लेकिन तुझे 
आत्मा के पारमार्थिक सुख की 
रुचि ही नहीं इसलिये मन में से 
नकार चठता है। तुझ तो विषयों 
में सुख बुद्धि हैं । 

श्री आचार्य भगवान एक ही 
भव में मुक्ति प्राप्त करनेवाले हैँ 
इसछिये उग्र पुरुषाथ' से क्वछज्ञानी 
के पारमा्थिक सुख का प्रतिपाइन 
करते हैं, जा जीव यह सुनकर 
आनन्द से 'हो' कहता है बह आसन्न- 
भव्य है; उस आस्मा का केवलज्ञान- 
स्वभाव रूचिकर लगा है, वह भा 
अल्पकाल में पूण राग गहित होकर 
सुखी होगा । जिस प्रकार छह बल्डों 
को एक साथ चक्कर में फिराने पर 
पहले दो बेल छोटा चक्कर, बाद के 
दो बड़ा चक्कर ओर अन्त के दो 
सबसे बड़ा चक्तर छगाते हैं, परल्तु 
चका उन सभी को छगाना पड़ता 
है ओर वे सब घूमकर चक्कर पूरा 
करते हैं, उसी प्रकार जो जीव 
आत्मा के पारमार्थिक स्वभाव की 
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श्रद्धा ओर रूचि करते हैं वे सभी 
जीव ससार चक्र को पूरा करने- 
वाले हैं। कुन्दकुन्?र भगवान ज्ञान 
ओर सुखम्बस्धप चअितन्यस्व॒भात्र 
की बात करते हैं ओर उसी को 
हूँ! कइकर जो मानते हैं वे सभी 
जीब मुक्ति को प्राप्त द्वोनेवाले हैं 
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कोई कुन्दकुन्त भगवान को तरह 
एक भत्र में, कोई दो भव में ओर 
कोई तीन भव में । रअभाव का 
आदर करनेवाले सभी जीव निकट 
भव्य हैं। ही? कहनेवाले जीवों 
को साथ गर्खकर निमत्त उपादान 
को साथ ही रखा हे । 





एक समय का ज्ञान होता है ! 


( रात्रि अर्चा में से ] 


छेद्नस्थ जीब को ज्ञान का नप- 
योग असख्यात समय का है, ओर 
राग की परिणति प्रत्येक समय की 
है | अस रूय समय का उपयोग एक 
समय की परिणति को नहीं पकड़ 
सकता । 

(२) एक समय की पयौय 
को पकड़ने जाने से, वहू समय तो 
नद्दीं पकड़ाता, परन्तु पर्याय को 
घारण करने वाले त्रकाली द्रव्य की 
प्रतीति होती है ओर उद्च द्रव्य के 
आश्रय से केवछज्ञान दोने पर वह 
प्रयेक समय की पर्याय को भी 
जानता है। 

(३) छद्मयस्थ जीव को ज्ञान 
उपयोग में एक समय की परिणति 
ही पकड़ में नहीं आती, तो फिर 





परवम्तु का ग्रहण-त्याग तो कहीं 
रहा ? 

(७) श्रद्धा को पर्णित एक 
समय में सम्पूर्ण द्रव्य को स्वीकार 
करती है। परन्तु उस श्रद्धा की 
परिणति अस रूय समय ज्ञान के 
उपयोग में आती है। श्रद्धा ने 
जिसे विषय किया है उस द्रव्य 
स्वभाव के आश्रय से ज्ञान का 
उपयोग सूक्ष्म होते-हाते एसा दो 
जाता है कि बह एक समय को 
पहड़ता हे-केबलल्नान द्वोता है। 
ओर तब प्रतीति (श्रद्धा) को निर्मा- 
छता के अविभाग ग्रतिच्छेद भी बढ़ 
जाते हैं ओर उसे परमाबगाढ़ श्रद्धा 
कद्दा जाता हे । 

(५) आत्म! 
'आ! अनन्त 


शब्द में एक 
पुदूगछ का सक्रन्ध 
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है। 'आ! एस बोला जाता है कि 
उसमें अस रूय समय चल! जाता 
है, ओर उस पृद्गलछ म्कन्ध की 
असम ख्य पयौये पलट जाती हैं। 
जीव उन पर्याओं के ता जानता 
भी नहीं है, ता वह शब्दों के किस 
प्रकार परिणमित करेगा ? उसो 
प्रकार हाथ चल्ठता हे ते बहां 
पुद्गल के अनन्त गुण एक साथ 
परिणमित दैे। गहे हैं. ओर अत्येक 
समय में उनका परिणमन द्वेता 
है. उन गुणों के था उनके प्रत्येक 
समय के परिणमन के जीब ज्ञान 
नहीं सकता ता उन्हें चढछायेगा 
किस प्रकार ? एक समय को 
अवस्था का जानने के लिये ज्ञान 
के छबाने से वह ज्ञान त्रिकाली 
द्रब्य-गुण में अभेद होता है ओर 
द्रव्य की प्रतीति द्वोती हे, और 
उस्र द्रव्य के आश्रय से ज्ञान सूक्ष्म 
होने पर केवलज्ञान द्वादा है। इस 
प्रकार सम्पूर्ण म््र-पर प्रकाशक ग्व- 
भाव विकपश्चित द्वाजाने स ज्ञान के 
सामशथ्य॑' में म्व-पर खब कुछ एक 
साथ एक समय में होजाता हे-ऐसा 
ज्ञान का खभाब हे। पर को जानने 
के लिये उस ज्ञान को पर लक्ष 
नहीं करना पड़ता | 


(६) क्रियावती शक्ति के प्ररि- 


: २४७ ६ 


णमन में मी तारतम्यता होती है। 
ज्ञिम प्रकार क्षाशओपशमिक ज्ञान का 
अम्ुक विकास ओर अमुक आवरण 
होता हे, तथा भंख इत्यां३ स्थान 
में *हते हुए अमुक प्रदेश में स 
ही इसका उम्याग होता है इस 
प्रकार आत्मा क्रे अनेक गुणों में 
बिचित्रत। है| वेंपे ही आत्मा की 
क्रियाबती शक्ति में भो विचित्रता 
हे। आत्मा को क्रियावती शक्ति 
अनादि अनन्त हे, उस्तकी पर्योय 
में अमुक प्रदेश चछते हैं ओर 
अमुझू स्थिर रहते हैं-ऐसी विचि- 
त्रता होतो हें। जसे कि किसी 
समय हाथ चरलता हो तब उस 
हाथ के क्षेत्र के आत्मप्रदेश चछते 
हैं आर बाकी के आत्म प्रदेश उसी 
समय स्थिर होते हैं-ऐसा क्रियावती 
शक्ति की पर्याय थी तारतम्यता का 
स्वभाव हे | 

जीब के अनन्त गुणों का 
परिणमन प्रति समय इद्ोता रहता 
हे। एक समय को पर्याय में चाण्त्रि 
गुण रागरूप परिणप्रित हुआ, उसी 
समय श्रद्धा-ज्ञानादि गुण भी परिण- 
मित होते हैं। परन्तु छद्मस्थ जीव 
के ज्ञान में एक समय का राग पकड़ 
में नहीं आता; छद्मस्थ का ज्ञान 
एक खमय को खूयाल मे नहीं ले 
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सकता । उसके ज्ञान का डपयोग 
इतना स्थुल हे कि उस श्रकार का 
विकार असलख्य समय तक छवबा 
कर जब उम्रका म्थूलरूप हो तब 
अस रूय समय के स्थूल चपयोग 
द्वारा ज्ञान उप्ते जानता है। वहां 
राग की परिणनि ता प्रत्येक समय 
में परिणमित होती है, ओर राग 
के साथ के ज्ञान का परिणमन तो 
प्रत्येक समय होता है परन्तु उस 
ज्ञान का ज्पयोग अमख्य समय 
का है। उस ज्ञान में एक समय 
परिणति कब ज्ञात होनो हे? वह 
राग के छक्ष स ज्ञतत नहीं होती, 
परन्तु राग ओर अपूर्णाता रहित 
श्रिकाठ परिपूर्ण अपना स्वरूप है 
उस स्वरूप का ब्रिइबास करके 
ओर उसमे अभेद होकर जब श्रद्धा 
पर्याय परिणम्रित हो त्व “प्रत्येक 
समय का परिणमन स्तरतत्र है, 
ओर उस प्रत्येक समय को जानने 
को ज्ञान की शक्ति है एसा विश्वास 
प्रगट द्वोतो है | तथा ज्ञान जहाँ 
तक पूर्ण अभंद होकर परिणमन 
न करे वहाँ तक वह ज्ञान प्रत्येक 
खम्रय को नहीं जान सकेगा। श्रद्धा ने 
जिस परिपूर्ण स्वभाव का प्रतीति 
की, उश्च स्वभाव में ही कभेद 
होकर परिणप्रित होने स्र ज्ञान का . 
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उपयोग क्रमशः सूक्ष्म होने लगा 
ओर स्व॒भात्र में पूर्ण छीन होनेपर 
प्रत्येक समय को जाने इतना सूक्ष्म 
ज्ञान (फेवलज्नान) होता हे , पहले, 
स्वभाव में अभेद होने पर एक 
समय को जानने को प्रतोति हुई 
ओर पदचात्‌ स्त्रभाव के ही आश्रय 
से ज्ञान को निम लता द्वोते होते, 
एक समय को जाने-एसी शक्ति 
प्रगट हुई। इस प्रछ्ार प्रत्येक समय 
को जानने के लिये स्व्रभाव का 
आश्रय करना ही आया। 

पहले पर को ओर का राग 
बाला जो उपयोग असख्य समय 
तक लबाने से स्थूछ पर्याय को 
ही पकड़ सकता था; वह उपश्रेग 
स्वभाव में उन्मुख दोछूर उसमें 
अभद्‌ हुआ, वहीँ द्रव्य-गुण-पर्याय 
की अभेदता होने से एक-एक समय 
की पर्याय को सर्व प्रशार से जान 
सके-४सा परिपूर्ण ज्ञान सामथ्यों 
प्रगट हुआ | 

इसमें दो बाते को हैं-(१) 
प्रयेक समय की प्रतीति कब द्वोती 
है ओर (२) प्रत्येक समय का पयोय 
का ज्ञान कब होता हे ? (९) प्रथम, 
यदि बर्तमान प्रतीति त्रेकालिऋ द्रश्य 
में अभेद हो तो प्रत्येक समय की 
पर्याय की ताश्तम्यवा की प्रतीति 
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होती है। ऐसी प्रतीति होने से 
सम्यज्ञान हुआ, तथापि साधक का 
ज्ञान एक्रम्तरय को नहीं पकड़ 
सकता । (५) एक समय को ज्ञान 
कब पक सकता हैं? श्रद्धा ने 
जिस स्वभात्र को प्रतीति क॑ है उस्त 
स्वथात में ज्ञान जब परिपूर्ण छीन 
होता है तब उस स्वभाव क आश्रय 
स॑ एक समय का पकड़े-वैता ज्ञान 
सामथ्यप्रगट हेता हैं अथौत्‌ 
क्वबज्ञन प्रगट हाता है । इससे, 
एक समय की पर्याय को पकड़ना 
कहने से पर्योय के सम्मुख छक्ष 
करना नहां। रहता; किन्तु त्रिकाडी 
द्रव्य-्गुण में ही। अभद होना आता 
है । पर्याय के छक्ष से एक समय 
पक्रड़ में नहों आता इसलिये ए# 
समय को पकड़ना कहने से ता 
द्रव्य-गुण-पर्याय का अभेद॒त्व करना 
द्वी आता हूँ । 

जिस प्रकार एक समय के 
लक्ष से एक समय का ज्ञान नहीं 
हता, बेसे ह। एक समय को पर्याय के 
लक्ष से एक समय को प्रताति नही 
द्वोती; परन्तु त्रिकालो खभाव में 
प्रतीत पयोय अभेद द्वो तब प्रत्येक 
समय को म्वतत्रता की प्रतीति 
हातो है । त्रिकाली स्वभाव की प्रतीति 
बिना एक समय को खझच्चो प्रतीति 
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नहीं द्ोती। इस प्रकार एक समय 
की पयौथ की स्वतंत्रता स्वंकार 
करने में भी प्रतीत का त्रिकाली 
द्रव्य में दी अभ्द द्वोना आता है, 
ओर एक समय का ज्ञान करखे 
में भी त्रिकाली द्रव्य में हो उपयोग 
का अभदत्व आता है। 

११ है है 

जीव द्रव्य है, उसमें अनन्त 
गुण हूँ, उन सब्र गुणों का प्रति 
समय परिणमन होता हे अर्थात्‌ 
प्रयक समय में अनन्त पर्याय 
होती हें। ओर वस्बादि जड़ पदार्थों 
में भी अनन्त गुण हैं, उनकी 
पयोयग श्रति सम बदछती है। 
उस प्रत्यक समय की पर्याय को 
छम्मत्थ जीव नहीं जान सकता। “मै 
यह वस्र श्रदण कहूँ अथवा यह 


बस्तर छोड़ दूँ-ऐस। विकल्प जीव 
को हुआ, वह चारित्र गुण प्रत्येक 


समय में परिणमित होरहा है ओर 
ज्ञान गुण भा प्रत्यके समय परिण- 
मित द्वोरद्दा है; तथापि उस विकटप 
को ज्ञान एक समय में नही जान 
सकता। परन्तु चारित्र की एसी 
की एसी विकारी-पयोथ असख्य 
समय तक, छवबाई तब ज्ञान के 
स्थूठ उपयाग में उसका ख्याल 
आया । वास्तव में विकल्प अर्थात्‌ 


राग तो एक समय की पर्याय में 
ही है; अस रु समय की पर्यायां 
का राग एकत्रित्र न्ीं होता। अपनी 
एक-एक समय की पर्याय को भी 
कछुगस्थ जीव नहीं पकड़ खकता तो 
फिर वस्थादि पर द्रव्य को पयौय 
को अहण करे या छोड़े-यदह्ट बात 
कहां रही ! आर फिर, जिस प्रकार 
स्वतः में प्र्यक समय की राग 
पयौय का नहीं पकड़ सकता उसी 
प्रकार पुदूगल में भी प्रति समय 
होनवाली पर्याय को वह नहीं जान 
सकता | “में वल्च को अहण कर 
अथवा छाड़ू"-ऐसा विकल्‍प हुआ 
वहीं तो वश्च के अनन्त गुणों की 
अलख्य पर्याय बंदछ चुकी हैं, 
उन्हें जोीब जान भी नहीं समझता, 
तो फिर वह वद्ध का ग्रहण या 
त्याग कैसे करेगा ? पर का अहण 
ओर त्याग करने की मान्यता तो 
अज्ञान और श्रम दे । 

ज़िसप्रकार पर की प्रत्येक समय 
की पर्याय का अथवा स्व॒तः में होने 
बाले राग की पर्याय को जीब नहीं 
पक्रढ सकता, उसी प्रकार प्रत्येक 
समय की निर्मछलदशा को भी छम्म- 
स्‍थ जीव पकड़-जान नहीं सकता। 
सम्यकृशद्धा से अखण्ड द्रव्य ग्वभाव 
की प्रतीति की, वह श्रद्धा का कार्यों 
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तो एऋ समय का ही हैं, उसकी 
पर्याय प्रति समय बदलती है; इस 
एक समय की अपनी पर्णय को 
भी छत्मस्थ जीव का ज्ञान नहीं पकड़ 
सकता प्रत्येक समय्र वी पयौय 
को ज्ञान कब जान सकता है ? पर 
के लक्ष से बिकार के छक्ष स अथवा 
पयौय के लक्ष से एक समय 
नहीं जान सकता, परन्तु अपने 
परिपूर्ण अखण्ड स्वभाव के आश्रय 
का ग्रहण करके वहाँ सीन होने से 
परियूर्ण केबलज्ञान प्रगट होजाता 
है अर्थात ज्ञान का स्व-पर प्रकाशक 
स्वभाव पूर्ण रूप से विकासत होज ता 
है। बहे। अभेद रूप स अपने रब- 
भाव का प्रकाशन दोने से स्व-पर 
पदार्थों का ज्ञान भी एक समय में 
होजात। है। जो ज्ञान झांत्र म्वभात्र 
ग्रहण करके उसमें अभेर हुआ उप 
ज्ञान भें खमस्‍्त म्व-पर पदार्थों रा 
एक समय में ग्रहण (ज्ञन) होता 
है। इसप्रकार वास्तत्र में ज्ञान में 
अभेद स्वभत्र का ही ग्ररण आता 
है ओर वही राग का त्याग होज ता 
हैं। इसके अतिरिक अन्य का 
ग्ररणन्याग आत्मा में नहीं हे । 
श्रज्ञानी जीत्र श्रम से पर का भ्दण- 
त्याग मानता है, परन्तु वह जीव 
भी पर का ग्रहण या त्याग नहीं 
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कर सकता; क्यांहि बह यो पर की 
पर्णयय को ज्ञान भी नहीं सकता, 
तो फिर उसका ग्रहण या स्यथांग 
कही से करेगा ? ओर ज्ञानस्वभाव 
मे ध्थिर होने से प्रत्येक समय को 
जाने वेसा सामथ्य प्रगट हुआ, 
परन्तु बहूाँ तो पर के स्थाग ओर 
मअहण का विकतप भी नहों हाता 
अर्थात्‌ उसके भी पर का ग्रहण था 
स्याशा नहों होता । इम्प्रकार विकार 
से सा म्रभाव से आ मा के परवस्तु 
का ग्रहण-त्याग नहीं है । 


छद्मम्थ के उपयोग में श्रद्धा- 
गुण की पर्योय अमर ख्य समय में 
ख्याढ मे आती हे, परन्तु बह श्रद्धा- 
गुण वी पर्यय अखण्ड स्वभाव की 
प्रतीत रूप काय तो प्रत्येक समय 
में ही करती है। श्रद्धा कहीं 
अस खत समय में कार्य नहीं करती। 
उसत्त एक समय की श्रद्धा पर्थथ 
का पकड़ने से ज्ञान उपयांग में 
अस रूपपव खमय छगता है । वहाँ 
उस ज्ञान के साथ को अद्भा पर्याय 
भी अविभाग प्रतिच्छे/श को अपेक्षा 
से हीन है | श्र जब वह ज्ञान 
जपयाग स्वृद्ठव्यम्वभात में: छीन होने 
से सूक्ष्म होकर केबलज्ञान होता है 
तब उस ज्ञान के साथ भ्रद्धापयौय 
के अविभाग प्रतिच्छेद भी बढ़ 


जाते हैं और तब उसे परमावगाढ़ 
सम्थ्कत्व कहा जाता है। इसप्रकार 
अभेदसव॒भाव के आश्रय से जहाँ 
ज्ञान एक समय को पकड़े ऐसा 
सूक्ष्म हुआ वहीं श्रद्धा भी उम्र हो 
कर परमावगाढ़ होगई | यध्रपि ज्ञान 
जब एक खमय को नहीं जानता 
था तब भी प्रतीति तों एक समय 
में ही कार्या करती थी, परन्तु उस 
समय उसकी निर्माछता के साम*दय्य- 
अंश कम थे ओर कवलज्ञान होने 
पर उम्रका सामथर्प बढ़ा उमप्चसे 
बह परमात्रगाढ़ श्रद्धा कटछाइ । 


पर के ऊपर लक्ष कहने से 
ज्ञान एक समय को नहों पकड़ 
सकता ओर राग दूर नहीं होता। 
ज्ञान जही यथाथ्र रूप से एक समय 
को छलक्ष में छेने जाये बता उसका 
उपयाग सूक्ष्म धोऋर तजिकादी स्वम्ूप 
मे अभेद होता है। पहले तो ज्ञान 
अभेद स्रभाव की ओर उन्पुस 
होने से राग दूर दोजाता हैँ और 
केबलज्ञान प्रगट होता है; वइ ज्ञान 
एक समय के भी जान लेता है। 
इसप्रकार एक समथ पर्याय का 
जानने के लिये भो ज्ञान का अगने 
स्रभाव में अभद करना हो उपाय 
सिद्ध हुआ | ज्ञान अपने स्वभाव में 


्ु ०७० 


>हीः 


४्र्‌ 


अभेद द्वेनेपर उसमें एकसम्य में 
सब सहजरूप से ज्ञात हाजाता है। 
पर के जानने के लिये गस ओर 
उपयेाग न्हों छगाना पड़ता । 

आत्मा में' अनन्त गुण हैं, 
न्समे एक क्रियावती शक्ति भी है। 
जिसप्रकारज्ञानादि गुणों के परि- 
णमन मे तारतम्यता है, उसीप्रकार 
इस क्रियाबती शक्ति के परिणमन 
में भी तारतम्ग्ता हाती है। जिस- 
प्रकार ज्ञानादि गुण द्रव्य प्रमाण 
अस ख्थ प्रदेशी हैं उसी प्रकार क्रिया- 
बती शक्ति भी अस ख्यप्रदेशी हैँ । 
जिसप्रकार क्षयापशम ज्ञानदशा में 
कुछ बकास ओर कुछ विकास का 
अभाव-ऐसा तारतम्ब है तथा वह 
क्ष्यापशाम ज्ञानदशा द्रव्य प्रमाण 
हाने पर भी अमुक नयतत प्रदेश 
से अमुक विषय केा ही जानती 
हे-५"सी उसमे तारम्यता है; उसी- 
प्रकार क्रियावती शक्ति की परयौय 
भो द्रब्यप्रमाण होने पर भी उसमे 
अमुक प्रदेश म क्षेत्रान्तर हाता 
हैं ओर अमुक शदेश मे नहीं द्वेता- 
णसी तारनम्यता हे ! 
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ज्ञान निःुचय से स्व को 
जानता है और व्यवह्गार 
से पर को जानता है। 


ज्ञान निग्वय से तो अपने 
स्वभाव की ओर उन्मुख होकर स्व 
का हो जाननेवाला हे, और पर 
का जाननेवाछा तो व्यवद्दार से है । 
पर को जाननेवाला व्यवहार से 
हे-ऐसा कहा, उससे यहा एसा 
नहीं समझना चाहिये हि पर द्रव्य 
का ज्ञान आत्मा को हाता ही नहीं 
है । आत्मा का ज्ञान पर का ज्ञानता 
तो है द्वी, परन्तु पर के सन्मुख 
होकर पर को नहीं जानता, अपने 
स्व॒भावसन्मुसख्य रहते पर वम्तुएँ सहज 
ही ज्ञात द्वोजाती है, वहीँ 'ज्ञान 
पर को जानता है”--ऐसा कहने से 
पर की अपेक्षा आती है इसलिये 
उस व्यवहार कहा है; पर से पृथक 
रहकर पर का जानता हे इसलिये 
व्ययहार है। स्व का ज्ञाता स्रो 
निएचय है। इससे जिस प्रकार 
सत्र के ज्ञान बिना पर का ज्ञान 
नदीं होता, वेपे ही निशचय के 
बिना व्यवद्धार नहीं होता-यहू बात 
भो इसमें आज्ञाती है। 


+- भेद विज्ञान स २ 


आत्मधमे है 


२४७६ मार्ग शीर्ष 


वर्ष पोचवों : अक्ू आठना 


आत्मा पर का ग्रहण या त्याग नहीं कर सकता 
प्रत्येक समथ के परिणमन को ज्ञान कब जान सकता है? 
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ण॒ वि सकइ धित्तु ज ण विमौत्तु ज॑ य ज॑ परदव्व । 
सी को विय तस्स शुणों पाउगिओ विस्पसो वा वि ॥४० ६ै॥ 


(१) आत्मा ज्ञानस्वरूपी बस्तु 
है, उप्तकी प्रत्येक समय को अवस्था 
है । उस एक सभ्य की अवम्धा 
में अत्मा पर का कुछ ग्रहण या 
त्याग नहीं कर सकता। 


आत्मा के ज्ञान में सबको 
एक समय में जानने को शक्ति हे; 
आत्मा उस शक्ति का एक समय 
में विश्वास कर सके और एऋ 
समय में सब जाने-बैसा ज्ञान 
सामथ्य प्रगट कर सकता हैं अथवा 
अपने ज्ञान सामथ्य' का अविश्वास 
करके पर्याय में प्रत्येक समय का 
विकार करत। है, परन्तु एक साथ 
दो समय को विकार नहीं कर 
सकता। अपनी अवस्था में प्रत्येक 
समय का जो विकार होता हे उसीको 
नहीं पकड़ सकता तो परअस्तु को 
केसे पऋड़ सकेगा ? प्रत्येक ख़मय 
का नवीन-नवीच विकार करने से 


अनादि से अभीतक विकार हुआ; 
वह विकार मेरा स्वरूप नहीं है, में 
संपृव ज्ञानस्वरूप दी है -इस प्रकार 
अपने स्वरूप की ओर एराग्न होऋर 
पूर्ण ज्ञान होने से अपने अनादि- 
खांत विकार का ज्ञान एक समय 
में कर सकता है. परन्तु दो समय 
का विकार एकत्रित नहीं होता। 
जिसने अपने ज्ञानस्थरूप का निर्णय 
किया उस्रके तो विकार का अत 
आज़ाता हे, इससे उसके विकार 
अनादि-अनन्त नहीं परन्तु अनादि- 
सांत हे । अभव्य आदि जीवों को 
अनादि-अनन्त विकार है व भरी 
प्रत्येक समय परिवर्तित होते-द्ोते द्वी 
होता है। कोई जीब अपने थात्मा 
में दो समय का विकार एकत्रित 
नहीं कर सचता, परन्तु अपने क्वान- 
स्वरूप की एकाग्रता द्वारा अपने 
अनावि-सांत विकार का ओर अभव्य्‌ 


४ १६४. : 


आदि परजीबों के अनादि-अनन्त 
विकार का एक समय में ज्ञान कर 
सकता है । 


(२) द्रव्य प्रत्येक समय में 
परिणमित होता हे। उस्र प्रत्येक 
समय के परिणाम को छठ्मस्थ ज्ञान 
जान नहीं सकता परन्तु उसकी 
प्रतीति एक समय में कर सकता 
है। बस, प्रत्येक समय में परिणमित 
होने वाला द्रव्य जिस ज्ञान की 
प्रतोति में आया वह ज्ञान "प्रत्येक 
समय में विकार रदित स्वभाव है! 
उसे जानता हे। स्वभाव में ज्ञान 
को पूर्णता है; उसकी प्रतीति करके 
उसमें ज्ञान स्थिर द्वो तो उस ज्ञान 
में प्रत्येक समय में सब कुछ ज्ञात 
हुए बिना न रहे। परन्तु ज्ञान में 
पर का किचित्‌ अ्रहण या त्याग 
नहीं हे-ऐसे ज्ञानम्वभाव को पहिचा- 
नना वह धर्म है। 

(३) आत्मा का ज्ञानस्वमाव है; 
उसमें ज्ञान-श्रद्धा-सुख इत्यादि अनन्त 
गुण हैं; वह ज्ञानस्वभात्री आत्मा 
किसी परजरस्तु का ग्रहण या त्याग 
नहीं करता। 

आत्मा का ज्ञानगुण त्रिक्ाल है, 
उसकी वर्तमान दशा जानने का 
कार्य॑ करती है। पदाथों में प्रत्येक 
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समय की जो अवस्था है उसे 
छद्यस्थ जीव अपने ज्ञान में नहीं 
पऋकड़ सकता। ज्ञान के उपयोग का 
काय रागमय होने से वह परवस्तु 
की वर्तामान अवस्था को भी पहऊुड़ 
(जान) नहीं सकता। लकड़ी इत्यादि 
जो कुछ ज्ञात होता है वह अस'ख्य 
समय का ऐसा का ऐसा स्थूछ 
परिणमन ज्ञात होता है, उसका 
एक एक समय का सूक्ष्म परिणमन 
ज्ञात नहीं होता। परबस्तु की एक 
समय की अवम्था को आत्मा स्थूल 
डपयेग द्वारा ज्ञान भो नहीं सकता; 
तब फिर उस्चतका #हृण या त्याग 
केसे करेगा ? 

आत्मा स्वतः ज्ञान, दहन, 
श्रद्धा, सुख इत्यादि अनन्त गुणों का 
पिण्ड है, ओर उस प्रत्येक गुण की 
एक-एक समय की अबस्था है; 
उसमें ज्ञानदर्शन की अवस्था उपयो- 
गरूप हैं, अन्य गुणों में उपयोग 
नहीं हे, परन्तु प्रत्येक समय का 
परिणमन है। वह ज्ञान उपयेग 
अपने एक-एक समय के अस्तित्व 
का भी नहीं पकड़ सकता; ओर जे 
गग होता है बह अत्येक] समय में 
बदलता है; उस एक-एक समय की 
रागपर्योय के भी श्लान का उपयोग 
पकड़ नहीं सक्कता-जान नहीं सकता; 
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ते वह ज्ञान परद्रव्य को एक एक 
समय की अवस्था के पकड़ छे-ऐसा 
तीन काल में नहीं बनता | 
अज्ञानी मानता हे कि “मेने 
यह छकड़ी हाथ में छी? परन्तु भेने 
यह छकड़ो द्वाथ में लछी'-इतना 
विचार किया उतने समय में तो 
लछकड़ी में अखख्य पर्याये पछट 
गई हैं। लकड़ी के परमाणुओं के 
अनन्तगुणों को अथवा उसकी एक- 
एक समय की अवस्था को प्रथक्‌ 
करके ज्ञानका वतमान कार्य नहीं 
जान सकता | हे अज्नानी! तेरे 
ज्ञान का बत मान कार्या सामनेवाले 
पदार्थों को एक-एक समय का अब- 
स्था को प्रथक्‌ करके नहां जान 
सकता; तो फिर तेरा ज्ञान उन 
पदार्थो' में कुछ करे या उन्हें महण 
करे-ऐसा केसे दवा सकता है ? 
(४) आत्मा गग द्वारा तो पर 
पदार्थ की बतमान अवस्था को 
नहीं पक्रढ़ खकता; परन्तु ज्ञान द्वारा 
भी उसे नहीं पकड़ सकता; राग 
सद्दित होने से ज्ञान का उपयोग 
अत्यन्त स्थूल हे इससे वद् पदार्थों 
के स्थूठ पारणमन को ही पकड़ 
खकता है । स्वतः में भी श्रद्धा आदि 
गुण एक-एक समय में कार्य करते 
हैं; परन्तु उन श्रद्धा आदि की एक- 
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एक समय की अवस्था को भी ज्ञान 
का उफ्योग जान नहीं सकता। 
ज्ञान-दर्शन उपयोग एक-एक समय 
काय करता है परन्तु वह स्व्रतः 
अपने एक-एक समय के परिणमन 
को नहीं पकड़ सकता; तब फिर 
आत्मा पर को पकड़े-एसा त्रिकालू 
में नहीं हो सकता । 


अज्ञानी मानता हे कि मैंने 
पर द्रव्य को पकडा? परन्तु क्‍या 
पर द्रव्य उस्रके द्वाथ में आगया 
है? अथवा पर द्रव्य का कोई गुण 
उसके द्वाथ मे आगया ? या पर 
द्रव्य की काई पर्याय उसके हाथ 
में आगई ? पर द्रव्य प्रति समय 
बदलकर अवस्था धारण करता है; 
उसके स्पर्शादि अनन्तगुणों की एक- 
एक समय की अवस्था हैं; वह ज्ञान 
के ख्याल में नहीं आता । जब बहुत 
खमय तक ऐसे का ऐसा स्थूछ परि- 
णमन रद्दता हे तब ही वह शान 
के ख्याठ में आता है। ज्ञान में 
पर द्रव्य की एक अवस्था को दक्ष्य 
में लेता हे, वहाँतक तो उस्र द्रव्य 
में असख्य पर्याय पछट जाती 
हैं, तो ज्ञान उसे किस प्रकार पक- 
डगा ? पदार्थ के स्थूछरूप का जो 
ख्याठ आता है वद यथार्थ कब 
कहलाता है  अज्ञानी का उपयोग 
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सो पर यदार्थ में एकत्वरूप से काय 
करता है, इससे ठसे तो यथार्थ 
ज्ञान द्ोता नहीं है। ज्ञानी के स्व- 
भाव की श्रद्धा शोर रुचि के बल 
से राग का अभाव होकर, ज्ञान 
का आत्म-स्वरभाव में एकत्व होने 
से द्रव्य-गुण-पर्याय अभ्ेद होकर 
कार्य करते हैं, इससे उसका ज्ञान 
यथार्थ जानता हे । 

(५) आत्मा में अनन्तगुण हें; 
उनमें से ज्ञान ओर दश नगुण 
ही उपयोगरूप हें, दूसरे श्रद्धा, 
चाश्त्रादि गुणों में उपयोग नहीं 
होता । ज्ञान-दर्श नगुणों का स्वभाव 
ऐसा है कि उनका उपयोग अख ख्य 
समय तक छबाता है। उपयीग का 
परिणमन तो प्रत्येक समय का दी 
है, परन्तु उसमें अस्ख्य समय 
तक उसका काय लबाता है ।। श्रद्धा 
चारित्रादि गुणों में बैसा नहीं होता: 
उनका कार्या एक-एक समय का ही 
है, एक समय के पह्चात्‌ दूसरे 
समय में उनका कार्य नहीं छबाते। 
छठ्यस्थ जीव के ज्ञान का उपयोग 
असख्य समय का है, यदि बह 
उपयोग पर छद्ष्य से जाने तो अपने 
एक-एक समय को नहीं पहछुड़ 
सकेगा। किन्तु यदि बद्द उपयोग 
अपने स्वभाव में एक्लाग्न हो तो 
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ज्ञान को झुद्धता बढ़ते-बढ़ने एक-एक 
ससय को भी पकड़ सके ओर स्वतः 
प्रत्येक समय में काय करे-ऐसा 
सामर्थ्य' प्रगट हो अथात्‌ केवछज्लान 
हो जाये। परन्तु अपने स्वभाव का 
लक्ष्य करके एकराप्र हुए बिना ज्ञान 
का सपयोग एक-एक समय की 
अवस्था को नहीं जान सकेगा और 
बह उपयोग स्वयं एक-एक समय में 
जानने का कार्य नहीों कर सकेगा | 
इस प्रकार आत्मा प्रत्येक समय की 
अपनो अबस्था को भी नहीं पकड़ 
सकता ओर पर वस्तु की एक समय 
की वर्तमानदशा को भी नहीं जान 
सकता | पर से भिन्न रहकर भो 
ज्ञान में पर को नहीं जान स्कता 
तो बह राग करके या पर के साथ 
एश्मेक होकर पर को पकड़ छे 
एस। तो हो ही नहों स 6ता । भ्ज्ञानी 
जीव अपने उपयोग को आत्मोन्म्रुख 
करके आत्म स्वभाव को श्रद्धा में 
न लेकर, पर वस्तु को ग्रहण करने 
की रूचि से अनन्त पर पदार्थों 
के कर्तृत्व का अभिमान करता हे 
ओर उससे सप्तार में परिभ्रमण 
करता है। साधऋज्ानी को जानना 
तो म्थूछ कार्य हे, वह एक-एक 
समय को नहीं जान ख्रकता, तथापि 
श्रद्धा में तो, प्रत्येक संमय को पूर्ण 
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जाने-ऐसे आत्म स्त्रभाव की पहूडा 
है। श्रद्धा गुण के प्रत्येक समय के 
परिणमन को उपयोग नहीं पकड़ 
सच्ता, परन्तु श्रद्धा तो प्रत्येक समय 
में पूर्ण आत्मस्वभाव की प्रतीति का 
काथ करती डी है। उन श्रद्धादि 
के एह-एक समय के परिणमन को 
पकडना चाहे तो पर्याय के छक्ष्य से 
बह नहीं पकडा जा सकता; परन्तु 
जहेँ। एक समय को छक्ष्य में लेने 
जाता है बह उपयोग एकदम 
सूक्ष्म होकर स्वभावोन्मुख होता है. 
ओर स्वभाव के रक्ष से द्रव्य पर्याय 
की एकता होने से ज्ञान के उपयोग 
को ऐसी निर्मछता द्वोतो है कि 
प्रत्येक समय में म्त्र को परिपूर्ण 
जानता है, ओर सत्र को जानने से 
पर के प्रत्येक समय को भी बह 
शान जानता हे; डअिन्‍्तु बह ज्ञान 
किसी वस्तु को ग्रहण करता या 
छोड़ता हे-पस। कभी नहीं द्वोता । 

(६) स्वभावोन्मुख द्वोइर ज्ञान 
पूर्ण परिणमित हुआ तब उस ज्ञान 
के स्राथ की श्रद्धा को परमाबगाढ़ 
श्रद्धा कह। गया; अर्थात्‌ ज्ञान के 
खाथ श्रद्धा को निर्मछता में भी 
वृद्धि हुई है। जहातक कान दि 
स्वभाव में पूर्णतया एकत्व ने द्दो 
चहँँ।/तक भ्रद्धांद भी अपूर्ण हैं, इससे 
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उप्ते परम।बगाढ़े श्रद्धा नहीं कड़ा 
जाता। यड॒ बात सूक्ष्म है। 

(७) (१) मै रागादि करके 
पर को अ्रहण करूँ या छोड ऐसश्वा 
अज्ञानी मानता है; वह अज्ञानी राग 
को परुडवालछा है, उसने विपरीत 
श्रद्धा से राग को पकड़ रखा है, 
परन्तु किसी भी पर वस्तु का प्रहण 
तो वद्द कर ही नहीं सकता (२) 
ज्ञानिओं ने द्रव्य पयोय की एकता 
प्रगट करके सम्पू"ण आत्म द्रव्य 
को श्रद्धा ज्ञान में पकड़ा है, परन्तु 
अभो उनझा ज्ञान एक समय को 
नहीं पकड़ सकता । वे ज्ञानी जीव 
भो पर वस्तु को तो तोनकाछ 'में 
ग्रहण नहीं कर सकते; ओर (३) 
केब्छी भगवान को आत्म स्वभाव 
में पूर्ण" एकता द्वारा केव रज्ञान प्रगट 
हुआ है, ओर वे एक-एक समय 
में सब कुछ जानते हैं, एक समय 
को भो जानते हैं, परन्तु उनको 
भी किसी पर का ग्रहण तो त्रिछाल 
में नहों है। इस प्रकार बम्तु का 
स्वभाव पर के अहण त्याग रहित 
है; अज्ञानी विकार करके या ज्ञानी 
अपने ज्ञान स्वभाव में रहकर भी 
पर का ग्रहण या त्याग नहीं कर 
सकते । 

(८) जीव पर बस्तु के अहण 


त्याग का अभिमान छोड़हर चेत्त- 
न्यस्वभाव की रुचि करे वहाँ भी 
उस रुचि की अत्येक समय की 
अबम्धा को उप्के ज्ञान का व्यापार 
पकड़ नहीं सकता; परन्तु त्रेकािक 
स्वभाव में उस ज्ञान को एकता 
करके उसकी सामान्य रीति से 
प्रतीति होती है । यदि बिल्कुछ एक 
समय की रूचि को ज्ञान पकड़े तो 
वह ज्ञान सर्वथा राग रहित, एकऊ 
समय के उय्योग वाछा होता है। 
एक एक समय को जाने बेसा ज्ञान 
कब प्रगट होता है ! यदि एऋ-एक 
समय के सन्मुख ही छक्ष करे तब 
ता राग होगा आर राग वालढा ज्ञान 
एक-एक समय को नहीं पकड़ सकेगा, 
इसलिये एक-एक समय के भेद का 
लक्ष छोड़कर सम्पूर्णा द्रव्य में उप- 
योग को अखण्डता हुए बिना, ज्ञान 
में एक समय ज्ञान हा एसी साम- 
अर प्रगट नहीं होगा । इससे ऐसा 
निश्चित्‌ हुआ कि प्रत्येक समय का 
ज्ञान प्रगट करने के छिये भी आत्म 
स्वभात्र में ही उपयोग की अखए- 
डता द्ोना चाहिय। इस प्रकार 
स्वभावोन्मपुख होने की ह्वो इसमें 
बात है । 

(९) 'मेंने पुस्तक छी, मैंने 
छकडी लछी'-ऐश्वा अज्ञानी मानता 
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है, अर्थात्‌ ज्ञान ने परद्रव्य का 
अहण किया-एऐसा वह मानता हे, 
परन्तु आचार्य देव कद्दते हूँ रू हे 
भाई ! ज्ञान ने परद्रद्य के किस 
प्रक/र लिया ? क्या परद्रव्य, उसका 
केाई गुण या उसकी काई अबस्था 
ज्ञान में प्रविष्ट हो गई है? ऐसा 
ते होता ही नहीं। पुनश्य, वस्तु में 
उसके तीनों काल की अवस्थाएँ 
वर्तमान में प्रगट प्रवर्तमान ते 
नहों हैं, मात्र एक दी खमय, की 
प्रगट अवस्था वर्ता रदह्दी है; उस 
एक-एक समय का वतंमान वततो 
अवस्था के तो तेरा ज्ञान जानता 
भी नहीं है। ओर उस ओर का 
राग तथा ज्ञान भो ग्रतिसमय परिव- 
तिंत होता है उसे भी तू नहीं 
जान सकता। अपने वत' मान ज्ञान 
का, राग का अथकआ वत्त मान पर 
का जाने बिना पर का ग्रहण करना 
मानता है-वह मिथ्यात्व है। अभी 
वस्तु के एक समय के भी तेरा 
ज्ञान नद्ठीं पकड सकता ता उस 
त्रिकाली वस्तु के तू किस प्रकार 


पकड़ेगा ? मात्र अज्ञान भाव से हो 
पर का ग्रहफ-त्याग माना है। पर 


के ग्रहण-त्याग को मान्यता के 
छोड़कर ज्ञान अपने स्वभाव में 


'एकाग्र हो तब ज्ञान में रवद्रव्य के 
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छिया अर्थात्‌ आत्मा का ग्रहण किया; 
उस ज्ञ|न में परद्रव्य भी ह्लात होती 
है। परन्तु ज्ञान अपने खभावोन्मुख 
हुए बिना परद्रठ्य के यथार्थ जाने- 
बैसा सामथ्य' उसमें प्रगट नहीं 
होता; ओर परद्रव्य का किंचित भी 
ग्रहण करे-ऐसा सामथ्य' ते तीन- 
काल में किसी जांव में नहीं हे । 

(१०) जिस प्रकार ज्ञान परद्रव्य 
के। किंचित ग्रहण नहीं करता, उसी 
प्रकार उसे छिंचित्‌ छोड़ता भी नहीं 
है। परद्रव्य में ज्ञान का कुछ भी 
काया नहीं है। वास्तव में राग भी 
ज्ञान से परद्रव्य है, इससे ज्ञान 
गाग के नहीं छोडता । ज्ञान स्वभाव 
ने गग के कभी अ्रहण नहीं किया 
आर उसे कभी छोड़ता भी नहीं है; 
यदि गग का अपने में ग्रहण किया 
तभी ते उम्रे छोड़ेगा न? ज्ञान 
अपने स्वभाब में एकाग्न होने से 
वह राग के। नहीं छोडता। यहँ। 
दृव्य दृष्टि बतलछाऋर पर्याय दृष्टि 
के ही निकाल दिया है। परिपूर्ण 
स्वभाव की श्रद्धा करके ज्ञान उसमें 
एक्काग्र हुआ कि राग अपने आप 
ही छूट जाता है। ज्ञानस्त्रभाव में 
श्थिर हुआ, उससमय वास्तव में 
राग होता ही नहीं ते बह छोड़ेगा 
किसे ? इस प्रकार स्वभाव में 


के 5 
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एकाग्र हुआ ज्ञान राग के भी नहीं 
छोड़ता तो फिर आत्मा शरोर के 
छोडें, भाहार छोडे, वस्य धन आदि 
के छोडे-यह बात कहँ। रही ? ज्ञान 
से या राग से भी पर का त्याग 
करना वस्तु स्वभाव में नहीं है । 
ज्ञानमूति आत्मा का वत॑मान 
अस झूय समय का रागवाला उययेग 
है; श्रद्धा इत्यादि गुणों का कार्यों 
एक-एक समय का द्वोने पर भी 
ज्ञान का उपयोग उसे नहीं जान 
सकता । वह उपयेग स्वभावोन्म्ुख 
होने से ज्ञान को निर्माछद॒शा प्रति- 
समय बढती जाती है ओर एक-एक 
पर्याय के पूर्णतया पकड छे ऐसा 
निर्मा् डपयेग प्रगट होता है। 
एक पर्याय के पूर्ण पकड़ने से 
केवलज्ञान दो जाता है, परन्तु पर्याय 
के लक्ष्य से पर्याय पूर्णातया पकड़ में 
नहीं आती, अभेद द्रव्यम्बभाव में 
ढलने से, प्रत्येक प्यौयथ के जाने- 
ऐसा केवलज्ञान प्रगट द्वोता है। 
जहँँ। स्वभाव में एकता करके ज्ञान 
किया वहँ। ज्ञान आत्मा के ग्रहण 
करे-ऐसा भेद भी नहीं है । 
(११) अनादिकाल से एक समय 
मात्र भी जीव ने अपने अन्तर में 
आत्मा की रुचि से विचार नहीं 
किया । अपना ज्ञानस्वरूप क्या है 


उसका भाव नहीं हे इससे पर में 
अहण-त्याग करना. मानता है, ओर 
इससे ससार में परिभ्रमण बरता 
है। है भाई ! तेरे वव मान शान 
मे' पर की एक समय की वत॑ मान 
अवस्था के जानने की भी शक्ति 
नहीं है; तब फिर आहारादि पर- 
द्रव्यों का प्रहण करने को या छोड़ने 
को बात कहाँ से छाया ? आहार 
का ग्रहण या त्याग तेरे द्रव्य में 
नहों है, गुण में नहीं है, पर्याय में 
भी नहों हे ओर गग करके भी तू 
आहार का ते ग्रहण या त्याग कर 
ही नहीं सकता। आहार ते अनन्त 
परमाणुओं का स्थृलू स्कन्ध हे, ओर 
तेरे रूयाल में उसका स्थूठ परिणमन 
आता है। आहार का आस थाली 
में से सुंद्र तक आया, स्तने समय 
में तो उसके अनन्त गुणों की 
अप रुय पर्याय! बदछ गइ हैं; उस 
सूक्ष्म परिणमन के ते तेरा ज्ञान 
जानता ही नहों, ते उम्रमें तू क्या 
कर सकता हे ? 


(१२) आत्मा में ज्ञान के अति- 
रिक्त श्रद्धा-चास्त्रादि कोई गुण 
जानने का काग्र नहीं कर सकते। 
स्वभाव की रुचि हुई हो उल्ले ज्ञान 
ही जानता है; सा स्वण अपनमें 


झात्मधर् . : ५ है 


को या पर को नहीं जानमती। 
आत्मा के सभी गुण तो -ए४-एक 
समय में परिणमित होते हैं, परन्तु 
उनमें दर्शान ओर ज्ञान ही ऐसे 
हैं कि जिनका उपयोग छछफ्मम्थ के 
अस ख्य समय तक छबाता है। 
श्रद्धा जादि फरयोयों का कार्या एऋ- 
एक समय में ही होता हे, बह 
एक पर्याय के बाद दूसरी पर्याय 
में नहीं छबाता। ज्ञान का कार्य 
परिपूर्ण हो तब तो बह प्रत्येक 
समय में द्वीं जानने का काय करता 
है, परन्तु अपूर्ण ज्ञान हो वह अस- 
रूय समय के उपयोगवाला है; राग 
सा त हां तब भी श्रद्धा इत्याई तो 
प्रयक समय में कार्य करत हैं, 
उनका काय' छबाता नद्टीं हें । जब 
ज्ञान शुद्धभय के बोध अनुसार 
आत्मा को जानकर स्वभावोन्मुख 
दोता हे तब उसके साथ सम्यक्‌ 
श्रद्धा होती है, बह सम्यकुश्रद्धा 
स्वत; एक समय में पूर्ण भ्रात्मा 
को प्रतीति में लेने का कार्य करती 
है, परन्तु ज्ञान उस श्रद्धा को 
अस ख्य खमय में जानता है। श्रद्धा 
एक समय की होने पर भी ज्ञान 
उसे एक खमय में नहीं पकड़ सकता । 
ज्ञान का उपयोग स्वभाषोन्मुख होने 
से. राग ओर ज्ञान की, एकत्बुद्धि 
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दूर होकर द्रव्य-गुण के साथ एकत्व 
होता है और मिथ्यात्व सहज ही 
दूर हो जाता है। वास्तव में, श्लान 
मिथ्यात्व को छोड़े-ऐस्रा कहना भी 


उपचार है। ओर आत्मा किसी 
परवस्तु को नष्ट-अ्रष्ट करे या निकट 
दूर करे यह बात तीन काछ में 
नहीं होती । अज्ञानी जीव स्वभाव 
की ओर के ज्ञान से च्युत होकर 
राग ओर निमित्त में ज्ञान को एकता 
मानकर स्थूछ बुद्धि से स्थूछ पदार्थों 
की पकड़ना या छोड़ना मानता है; 
परन्तु अन्तर ग में सूक्ष्म आत्मस्व- 
भाव को ओर वह अपने ज्ञान क 
उपयोग को नहों लगाता, इससे उसे 
ऐसा ज्ञान प्रगट नहीं द्वोता जो प्रत्येक 


समय को जान ले: ओर ऐसे ज्ञान 
सामथ्य की प्रतीति भो नहीं होती। 


ज्ञानो को अपने पूर्ण श्वान 
सामथ्य' का बिद्वास है ओर ज्ञान 


स्वभावोन्मुख हुआ है, तथापि प्रत्येक 
खस्य की अवस्था का व्यापार जिस 


समय प्रवर्तमान होता है उस समय 
उसका ख्याल नहीं आता; परन्तु 
असरू्य समय का स्थूल परिणमन 


ख्याढ में आता है। इस प्रकार 
आराघरू जीव भी प्रत्येक समय के 


परिणाम को नहीं जान सकता, तो 
फिर पर को छोड़े या प्रहण करे 
ऐसा तो स्वच्छ ही नहीं हे, भोर 


४ रजरटे : 


विभाव से भी वैखा नह बनता । 

क्रेबडी भगवान एक-एक समय 
के परिणमन को भी जानते हैं, 
परन्तु उनका तो पर के सम्मुख 
लक्ष्य नहीं है और पर के ग्रहण 
त्याग का विकस्प भी नहीं है; इससे 
चनके भी पर का ग्रहण त्याग नहीं 
है । साधक जीव एक-एक समय के 
परिणाम को पकड़ नहीं खकता; 
जिस समय जो परिणाम हो उसी 
समय उसे पकड़ नहों सकता: तब 
फिर उसके पर वस्तु का ग्रहण-त्याग 
कहँ। से होगा ? 

(१३) जीव को अपूर्ण दशा 
में राग होता हे तथापि उस राग 
के कारण पर के ग्रहण-त्याग की 
क्रिया नहीं कर सकता। और वह 
राग वाला ज्ञान पर की दत मान 
बर्तती अवस्था को य/ अपनी अद्धा 
इत्यादि की बत'मान अवस्था को 
नहीं पक्रड सहझता। शांति, श्रद्धा, 
पुरुषार्थ इत्यादि गुणों को बतमान 
दशा शुद्ध है या नहों,- वह ज्ञान 
अखरूय समय में जानता है | ज्ञान 
का स्वभाव एक खमय में जानने 
का है ओर श्रद्धादि भी प्रति समय 
परिणमित होते हैँ, परन्तु राग वाला 
उपयोग एक समय में नहों जानता 
ओर एक समय को पकड़ नहीं 


रन : 


सकता | ऐसा आत्मा का झ्ञान स्व- 
भाव किसी पर वस्तु को पकड़े या 
छोड़े-यद्द बात द्वब्य में, गुण में 
या पर्याय में नहीं है । 

(१४७) अहो ! साधऋ जीव का 
स्वभाव में अभेद हुआ ज्ञन भी 
अपनी प्रत्येक समय को पर्याय को 
नहीं पकड़ता, तब फिर वह ज्ञान 
गाग को वा पर को पकड़-ऐसा 
कहने वाह तो आत्मा के ज्ञान 
स्वभाव को नहीं जानता और वह 
बीतराग के शासन को, केवली 
भगवान को, सत-मुनियों को या 
उनकी वाणों को भी नहीं जानता । 
यह बात सम्यग्दश न की है । आत्मा 
का ज्ञान स््रभाव जेंसा है उसे वैसा 
यथावत जाने तो सम्यग्दशन हो । 
जिख प्रकार छोऋ-व्यवहार में कट्दा 
जाता है कि- अँगूडी पर पब'त को न्ठा 
लिया'-बसी प्रकार यहाँ ज्ञान द्वारा 
सम्पूर्ण सत्‌ को तोलने की-मापने 
की ब।त है । एक समय को भ्रद्धा में 
त्रिकाढ़ी चतन्य स्वभाव की प्रतीति 
करनेको य्हू बात है। इसके लिये 
आत्मा की रूचि ओर अनन्त पुरुषार्थ 
चाढ़िये। चैतन्य स्वभाव जेखा है 
बसा ही ज्ञान के माप में आये 
बिना धर्मा नहों होता। 

(१५) अज्ञानो पर का छेना 
ओर छोड़ना मानता है बह मिथ्यात्व 
है। वह जीव झ्ञानस्वभाव के चूक 
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कर राग-द्ेेंष का कर्ता होता है 
परन्तु पर का ग्रहज-त्याग त्ता कर ही 
नहीं सकछता। राग के खमय पर 
के! जानने का भी सामश्य झ्ञान 
में नहीं हे तब फिर पर कस्तु का 
ग्रहण या त्याग कहा से करेगा ? 
पर के ग्रदण-त्याग रहित ज्ञानस्त्रभाव 
का भान दीने के पश्चात्‌ चारित्र 
को अस्थिरता के दोष से जो रागादि 
होते हैं उनसे भी पर का ग्रहग या 
त्याग आत्मा कर ही नहीं सकता। 

आत्मा ज्ञानस्वभाव है; वह 
प्रायोगिक गुण से या वेल्लसिक गुण 
से भी पर का कुछ ग्रहण-ध्याग नहीं 
कर सकता। अर्थात्‌ आत्मा रागादि 
तजिकाररूप परिणमित हो या ज्ञ'नस्व- 
भावरूप परिणमित द्वो परन्तु पर का 
तो कुछ प्रहण-त्य|ग बहू कार ही नहीं 
सकता | 

(१६) जिसे आत्मा के ज्ञान- 
स््रभाव को खबर नहीं हे-ऐसा 
अज्ञानी पर का कुछ करने से या 
शारीरिक बल से आत्मा का बड़प्पन 
मानते हैँ। ऐसी एक बात आती 
है बि-महाबीर स्वामी के जन्मा- 
भिषेर्त के समय इन्द्र के ऐसी 
शका हुई कि 'भगवान का केमल 
शरीर पानी की धारा के केसे 
सहन कर सकेगा? तब भगवान ने 
इन्द्र की वह शह्ा मिटाने के छिये 
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अपने पाँव के आअँगूठे से मेरुपव॑लत 
के डगसगा दिया; ”--देखो ! यह 
दानों बाते बिल्कुल भिथ्या हैं । 
प्रथम ते इन्द्र सम्यम्टष्ट है, उसे 
भगवान के बल को शक्का नहीं हो 
सकती, ओर भगवान अँगूठे के 
देबा कर भेरुपव॑त नहीं हिलाते 
मेरुपत्र॑त ते शाइवन स्थिर है, वह 
कभी डिगते नहीं। जिसने आत्मा की 
हृष्ट से च्युत होकर देह दृष्टि की 
है उनका यह कथन है। वे चेतन्य 
बल के माद्दात््य से च्युत हुए है 
इस लिये शरीर बल की महत्ता 
का वर्णन कर रहे हैं; उसमें भो 
भूल है। तीर्थंकर देव बालपन से 
ही सम्यम्दष्टि हवोते हैं । 

(१७) यहाँ पर का ग्रहग या 
त्याग करने की बात नहीं हे; परन्तु 
पर की अवम्था को जानना भी 
स्वभाव की एकाग्रता के बिना नहीं 
होता। जो अबस्था स्वभावोन्प्रुख 
नहीं हातो बहू एक-एक समय को 
नहों जान खकती । स्॒भाव में एकाग्र 
होते होते, ज्ञो एक समय को वत मान 
पर्याय बरत॑ती है उसे ज्ञेय करने जाये 
ते ज्ञान का उपयाग सूक्ष्म होकर 
स्रभावोन्मुख होता हे ओर स्वभाव 
की एक्राग्नता से करेवछजक्लान प्रगट 
होता है, वह केवलज्ञान त्रिकाडी 
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द्रव्ग-्गुण सरद्दित प्रत्येह्च समय की 
अवम्धा के भी ज्ञानता है। 

आत्मा में आनन्द गुण त्रिकाल 
है, परन्तु उसका परिणमन एक-एक 
समय का है। एक खमय में 
त्रिकाी आनन्द नहीं आता; आनन्द 
का उपभोग समय-समय का है। 
साधर के प्रत्येइ समय के आनन्द 
का उपभोग है परन्तु उस्र एक-एक 
समय के आनन्द के उश्चका ज्ञान 
नहीं पकड़ सकृता। समप-समय का 
वेदन पकड़ने जाने से, खमय-समय 
की वह अ्वम्था जिसमें से आती 
है ऐसे द्रव्य की ओर ज्ञान ढल 
जाता है। ओर उस द्रव्य के 
आश्रय से एसा ज्ञान प्रगट होता हे 
कि एक-एक समय में द्रव्य-गुण- 
पयोय सबके जानता है । बह ज्ञान 
तीनझाल के आनन्द के एक समय 
में जान छेता है, परन्तु एक समय 
में तोनकाल का आनन्द अनुभव 
में नहीं आता। अपने आनन्द की 
दे समय की अवस्था के भी क्षान 
एकत्रित नहीं कर सकता, तच फिर 
आत्मा पर के ग्रहण करे या छोड़े- 
यह बात ते कहाँ रही ? 

(१८) अज्ञानी ऐसा मानता है 
कि 'मैंने हाथ में प्याज छी ।' अब, 
जिचार करे कि मै ने अर्थात्‌ किसने ? 
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हाथ अर्थात्‌ क्‍या! ओर प्याज 
अर्थात्‌ कश्म (स्वतः तो ज्ञान स्वरूप 
डै, द्वाथ ते परमाणुओं का पिंड है, 
ओर प्याज भी परमाणुओं का पिंड 
है। उस प्याज में अस रूयात ओदा- 
रिक शरीर हैं, उस प्रत्येक शरीर 
में अनन्त जीव रहते हैं, एक जीव 
में श्रनन्त गुण हैं ओर उस प्रत्येक 
गुण में अनम्त पर्याये हैं। ते क्या 
इसमें से केाई द्रव्यगुण या पर्याय 
इस हाथ के परमाणु में आ गया 
है? या हाथ के स्थान मे रहने 
वाले आत्मा के प्रदेश में बह आ 
गया है ? या राग में अथवा ज्ञान 
में भा गया है? ऐसा ते नहीं होता, 
तब फिर आत्मा ने प्याज के किस 
प्रकार छिया ? हाथ के ऊँचे-नीचे 
होने की क्रिया भी आत्मा नहीं 
करता। अज्ञानी जोब अपने चेतन्य 
के अस्तित्व के चूक गया है, बह 
राग के या ज्ञान के एक-एक समय 
के कार्य के भी नहीं जानता, कौर 
पर में भी प्रत्येक समय में उसका 
स्वत त्र परिणमन होता है उसे नहीं 
जानता, तथापि पर के। ग्रहण करना 
मानता है वह स्वतः अपने अज्ञान 
भाव में पकड़ा जाता हे । 

छम्नस्थ ज्ञानी या जज्ञानी कोई 
जीव एक समय को पकड़ नहीं 
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सकता, जान नहीं सकता; परन्तु 
जज्ञानी जीव, पर बरतु का ग्रहण 
त्याग में करता हूँ-ऐसा मानकर 
अज्ञान में फँस जाता है, पर के 
अद्द कार से उसका क्षान द्ोन होता 
जाता है। ओर ज्ञानी तो अपने 
स्वभाव में ही ज्ञान की एऋता करके 
उस स्रभाव के आश्रय से प्रति 
समय ज्ञान की शुद्धता में वृद्धि 
करते हैं; ओर इस प्रकार ज्ञान को 
शुद्धता बढ़ते-बढ़ते एक समय का 
भी जान सके ऐसा निर्मल ज्ञान- 
केबलज्ञान उनके प्रगट होता है। 
आत्मा का ऐसा ज्ञान स्वभाव हे। 
इस्रके अतिरिक कोई राग या पर 
का कतृत्व आत्मा का स्वभाव 
नहीं है । 

(१९) जहेँ। आत्मा का एसा 
ज्ञान स्वभाव रुचि में आया, वहँ। 
समस्त गुणों की अवस्था निर्मल 
होती जाती है अथौत खर्ब तिशुद्धि 
होती जाती हे । सभी अवस्थाएँ, एक 
को अपेक्षा दूसरी अधिक निर्माठ 
द्ोती जाती हे, इस प्रकार स्वभाव 
को रुचि के बल से सर्व अवस्थाओों 
में निरमछता बढ़ते-बढ़ते पूर्णदशा 
होती है, वह ज्ञान तीनझ्ाछ ओर 
तीन छोक को एक समय में विकार 
रहित जानता है, उसमें किंचित 
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आकुछता, अपूर्णता नहीं है ओर 
जो पूर्णंता हुई है वह नित्य स्थायी 
है, पुनः वैसी पूृर्णता नहीं करनी 
पड़ती, परन्तु सदैव पूरा-पूरा परि- 
णमन द्ोता रहता है। ऐसे स्वभाव 
रूप परिणमन से भी आत्मा पर 
का ग्रहण या त्याग नहीं कर सकता 


(२०) एछु रजकण को अवस्था 
का ग्रहण या त्याग तो जीव ऋर 
ही नहीं सकता परन्तु एरू अबस्था 
को जानना हो तो वह भी, केवल- 
ज्ञान रूप अपना स्वभाव हो जाये 
तभी ज्ञात होती है, पर के लक्ष्य 
से ज्ञात नहीं होती | इस्र प्रकार एक 
अवस्था का ज्ञान करने के छिये भी 
अपन अखण्ड स्त्रभाव की ओर 
ढलना ही आता है। पर सम्मुख 
देखन से राग होता है. राग के 
समय द्रव्य ओर ज्ञान अबस्था में 
भेद होता है, इसलिये ज्ञान की 
की पूर्ण दशा नहीं होती और ज्ञान 
द्रव्य-गुण को या एक पर्याय को 
प्रत्यक्ष नहीं जान सकता । पर लक्ष्य 
छोड़कर ज्ञान अपने स्वभाव में 
ढलने स्रे द्रव्य ओर पर्याय की 
एकता द्वोती हे ओर राग दूर होकर 
पूर्ण *ज्ञान प्रगट द्वोता है, वह ज्ञान 
एक सम्नय में अपने द्रव्य-गुण- 
पर्याय तीनों को प्रत्यक्ष जानता है 


* २७५ :; 


ओर पर के द्रद्य-गुण-पर्याय भो 
उसमें ज्ञात हो जाते हैं। ऐसा दी 
अपना ज्ञान स्वभाव है; उसको श्रद्धा 
से ही धर्मा होता है। श्रद्धा के 
बल से चैतन्य स्वभाव में एकता 
ड्ोने पर ज्ञान को अवस्था सहन 
ही निम'छ दोती जाती है ओर 
राग दूर होता रद्दता हे,-उध्चका 
वर्णन इस सर्व विशुद्ध क्षान अधि- 
कार में क्रिया हे । 

(२१) हे जीब ! श्रद्धा को रुचि 
में सम्पूर्ण चतन्‍्य स्वभाव का ले। 
तेरे ज्ञान को दशा इतनी निर्ब॑छ है 
कि वह ज्ञान एक समय के नहों 
पकड़ सक्रता । एक समय में सम्पूर्ण 
तत्त्व नहीं आता, ओर उस एक 
समय की अवस्था के ज्ञान पकड़ 
भी नहीं सकता। इस लिये अखण्ड 
चैतन्य स्वभाव की श्रद्धा करके उस 
स््रभाव में अपने ज्ञान उपयोग के 
एकाग्र कर, तो उस स्व॒भाव के 
आधार से ज्ञान की निर्म॑छता द्वोते- 
होते, एक समय में सब कुछ 
प्रत्यक्ष जाने ऐसा ज्ञान प्रगट हो । 
अतर में अपने स्वभाव का न देख 
कर बाह्य में परसम्प्रुख देखता 
रहे, वद्द जोब बहिंदृष्टि है, उसके 
ज्ञान को निर्मछता नहीं होती। 

(२२) यद्दि ज्ञान पूर्ण निर्माछ 
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न हो तो वह मत ओर पर का 
पूर्णया नहीं जानता ओर इसमें 
राग हुए बिता नहीं रहता । ज्ञानादि 
समस्त गुणों क्री अबस्थ, का अस्ति व 
तो एक डी समंय का है, परन्तु 
ज्ञान का ऐसा म्वभाव है हक उसका 
कार्य. लेबाता है। ज्ञान की अब- 
म्था तो एक-एरूू ससय को ही हे 
परन्तु उप्रके उपथोग का काय 
असंखा समय तह चाल रहे एसो 
उस ही योग्यता है | जिस ज्ञान का 
उपयोग राग-सहित है उसे एक समय 
में मम्पूर्ण बस्तु लक्ष्य में नहीं आती। 
राग सह्दित चपयोग एऋ-एक समय 
में जानने का कार्य नहीं कर सझठा | 
ज्ञान की अत्रम्था का अस्तित्व एक 
समय का है-ज्ञान एक एक समय 
में परिणमित होता है, तथावि यदि 
उस ज्ञान का उपयाग प्रत्येक समय 
में जनने का कर्य न करे तो ब्रद 
ज्ञान भेद वात हे, वह ज्ञान स्वभाव में 
पूर्णतया अभद दहोरूर कार्या नहों 
करता। पयौयरूप ज्ञान का अस्तित्व 
एक समय का है, परन्तु ज्ञान का 
उपयोग असंख्य समय का है। 
यदि वह ज्ञान ग्वभावान्मुख हो तो 
साधक होकर मलिनता और निर्म- 
लता का त्िवेक कर सहझता है, 
परन्तु एक-एक समय को मछिनत - 
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निर्मछता को नहीं जान सकता | 
उसी प्रकार ज्ञान दि गुणों में प्रत्येक 
समय का परिणमन है-रेसा सामा- 
न्यरूप से ज्ञान के ख्याल में आये, 
परन्तु प्रत्येक्ष समय को वह ज्ञान 
नहीं परड सकता। तम्र फिर ज्ञान 
आहारादि परवम्तुओं को या राग 
का तो तीन काल में भी ग्रहण या 
न्‍्यग नहीं कर सकता। 


(२३) आहा“दि अमुरू विधि 
से लेना चाहिये ऑर अमुक बस्तु- 
आओ का त्याग करता चाहिए-ऐसे 
पर के ग्रहण-त्याग के कथन शास्मों 
में आते हैं; वे सब व्यश्हार कथन 
हैं। अर्थात मात्र बोडने के लिये 
हैं। शाम्रों के वे शब्द तो जड़ 
हैं; उनमें कहाँ आत्मा नहीं है। 
उस भाषा में ज्ञान का तःत्पर्य क्या 
था उस्े सबझ तो बह केत्रढ्ी भग- 
बान को, ज्ञानियां को ओर शाह्ों 
को समझा कहा जाये; मात्र भाषा 
के शब्जं को ही पडहड तो उस 
जाना के कथन का आशय समझ 
में नहों आयेगा। अनन्त गुणों के 
पिण्ड आत्मा को ग्रहण न करे ओर 
मात्र झब्ज को पढ़ तो उसने 
स्वभाव का छोडऋ९ पर का ग्रहण 
कि । है, स्वभाव के जान बिना 
पर का यथार्थ ज्ञान नहीं होगा। 
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चरणानुयोग में निमित्त की अपेक्षा 
से पर बस्तु को ग्रहण करने ओर 
त्यागने के कथन आते है, परन्तु 
“आत्मा पर वस्तु में किचित्‌ ग्रहण 
स्याग नहीं कर सकता! एसा बम्तु 
स्वभाव है उसे लक्ष्य में रखकर 
उसका आशय समझना चाहिये। 
(२४) आत्मा के ज्ञान स्वभाव 
की रुचि से स्वभाव में अभेदता 
हुई, इसस सम्यग्ज्ञान हुआ-साघक 
दशा हुई धर्मा हुआ, परन्तु अभी 
जबतक स्थिरता से म्वभाव में अभ- 
दता न हो वहाँतक राग होता है 
ओर ज्ञान एक समय को नहों 
जानता | बाह्य में प्रभु के सम्मुख 
चावल अदि चढ़ाने की क्रिया तो 
कोई आत्मा म्वभाव से या विकार 
से कर ही नहीं सकता। में पर 
का करूँ एसी विपरात मान्यता से 
या राग ठेष से भी पर वस्तु का 
तो जीब कुछ कर ही नहीं सकता। 
अज्ञानी जीव गगादि को ही अपना 
स्वरूप म'नता है इससे राग से 
प्रथकू हाकर श्रद्धारूप से आत्मा में 
क्षमेद नहीं होता, ओर ज्ञानी ने 
श्रद्धा से तो धात्मसखभाव में अभे- 
देत्व प्रगट किया हे परन्तु अभी 
स्थिग्ता से आत्मा में अभदत्व नहीं 
हुआ है वहा तक उसे राग होता 
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है; परन्तु क्षज्ञानी या ज्ञानी गग 
के स मर्य से भी पर में कुछ भो 
अ्रहण -स्याग करने के लिये समर्थ 
नहीं हैं। आत्मा द्वारा पर का 
ग्रहण-त्याग होना अशक्य है। ऐस 
आत्म म्वभाव को जाने तो पर में 
से पीछे दटरूर ज्ञान अपने स्व भातर 
में स्थिर हो, और प्रति समय अनन्त 
गुनी विशुद्धना बढ़ता ज्ञाये, गाग 
दूर होता जाये और निमित्तरूप 
कर्मा खिरते जाये;-स्ट्टी सबर 
निर्ज्न॑गरूप धर्मा है ओर यही मोक्ष 
का मार्गों है । 

>्( 4 रद 

(२७) ज्ञान परद्रव्य को किचित 
भी ग्रहता या छोड़ता नहीं हे-ऐेसा 
कहा है; अब कहते हैं हि ज्ञान 
आहार नहीं है इसडिये ज्ञान में 
देह की शका नदीं करना:--- 

पुनदय, 'परद्रेव्य. ज्ञान का 
(अमूर्तिक आत्मद्रव्य का) आह्वार 
नहीं है, क्योंरि वह मूर्तिक पुदूगल 
द्रव्य है; अमूर्तिक के मूतिक आहार 
नहीं होता, इसल्यि ज्ञान आहारऊ 
नहों हे । इसलिये ज्ञान में देह को 
शका नहीं करना ।! 

3त्मा का ग्वभातव अमूर्तिक 
है, उसका ज्ञान असू्तिक है, उस 
स्वभाव में भद करके राग दो तो 


४: शरजछट ;: 


बद्द भी अमूर्त हे; वह मूर्त आहार 


को ग्रहण नहीं करता। कर्म-नो 
कर्महप आहार ज्ञान के नहीं हे। 
वर्तमान ज्ञान उपयोग को त्रेकलिक 
स्वभाव की ओर उन्मुख करके एक्षाग्र 
होने से जो शति उपशमरस प्रगट 
हो वहो आत्मा का आहार हेै। 
आत्मा के प्रयत्न से कर्म या आहार 
का ग्रहण त्याग नहीं होता। त्रिकाली 
द्रव्य को ज्ञान में पकड़ कर उसमें 
एकाप्र रहने से राग छूट जावा है 
अर्थात्‌ गग होता द्वी नहीं-ऐसा 
ज्ञान मग्बभाव है। वास्तव में राग 
को छोड़ना भो आत्मा नहीं करता; 
आत्मा का त्रिकाली ज्ञानस्वभाव है 
बह राग को करता भी नहीं और 
न छोड़ता ही है। यह स्वभावरृष्टि 
को बात है । स्वभावदष्टि से आंत्मा 
ग को करता या छोड़ता नहीं हे 
इससे श्र।नस्वभाव में राग का भी 
ग्रहण त्याग नहीं है, तब फिर 
आहारादि का प्रहण-त्याग तो कहाँ 
से होगा ? 

वास्तव में स्वभावद ष्टि से रागादि 
भी मूर्त हैं। शाब्यों में भी उन्हें 
अवधिन्नान के मूर्त' विषयों में गिना 
है। अमूर्तिक चैतन्य का खभाव 
नहों हूँ इसलिये वे रागादि मृत 
हैं,,वे रागादि भाव चेतन्य से विरूद्ध 
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हैं। बर्मी को ज्ञानम्वभाव की दृष्टि 
में ज्ञान की निमछता की ही वृद्धि 
होती जाती हे, परन्तु मूर्ता शगादि 
भावों की वृद्धि नहीं होती; इसलिये 
उसके राम का भी ग्रहण नहीं है, 
तब फिर पर को खुराक तो ज्ञानी 
के कहूँ से होगी ? इससे आचार्या- 
देव कहते हैं कि ज्ञान को आहार 
नहीं है इसलिये ज्ञान के देह की 
शका नहों करना चाहिये। ज्ञान 
स्वस्वभावोन्मुख हुआ कि वहाँ ज्ञान 
के विदार नहीं है, आह'र नहीं हे, 
देह नहीं है, भत्र नहीं है। इसलिये 
आत्मा के भत्र की शंका नहीं काना 
चाहिये। 


(२६) इस गाथा पर श्री जय- 
सेनाचार्य देव की टीका में शिष्य 
प्रझन करता हे कि हे भगवन्‌! 
आपने यह कह्दा है कि भ्रात्मा के 
आहार नहीं है, परन्तु अनाहारक 
जीव तो सिद्धदशा में होता है 
अथवा बौदहवे गुणस्थान में होता 
है ओर विग्नहगति के समय होता 
है। इसके अतिरिक तो जीत्र को 
आहारक कहा! है, तब यहँँ। उसे 
अनाद्दारक केसे कहा है ? सिद्ध के 
अथवा चादहवे गुणस्थान में तो 
किसी प्रकार का आद्वार नहीं होता, | 
ओर बविग्नहगति में नोकर्मा का. 
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ग्रहण नहीं हे, इससे उसे अनाहा- 
रक कह! है। इसके अतिरिक्त तो 
सभी जीवों के भ्राद्वार होता हैं। 
केवडी भगवान के कवलाद्टार तो 
नहीं द्वोता परन्तु कर्मा बगंणा के 
ग्रहगरूप आहार तो उनके भी है; 
तब किर यहाँ आत्मा को त्रिकाल 
अनाहारक किस ग्रद्चार सिद्ध करते 
हैं? शिष्य इस प्रकार प्रश्न करता 
है; तब आचाय देव उसका उत्तर 
देते हैं क्ि-शास्त्र में जीव को 
आह!रऊ कह है कह संयोग का 
ज्ञान कराने के लिये कहा है, मात्र 
निमित्त-नेमित्तिक संबंध से जीब 
को भ्राह्वार का ग्रहण कहां गया हे 
परन्तु बास्तत्र मं तो जीव आहार 
के साथ तनन्‍मय नहीं होता इस लिये 
वह आह'र का ग्रहण ही नहों करता; 
निश्चय स्वभाव से सेव सत्र जीव 
अनाध्ारछ हो हैं। मूर्ता आहार को 
कोई जीव ग्रहण नहों करता; शाख्रों 
में निमित्त के कथन हैं। कोई 
जीव कर्म को अथवा भोजन को 
नहीं पकट्टता । स्वभावदृष्टि से सिद्ध 
अथवा एके-्द्रिय किसी भी जीव 
के आहार का भ्रह्ण नहीं है; परन्तु 
जीव अपने चैतन्य स्वभाव को नहीं 
पकड़ता इसलिये ऐसा कहा है कि 
वद्द आइ्वार प्रहण करता है। जीव 
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स्वभावरूप परिणमित न हो ओर 
विकाररूप परिणमित हो तब उध्के 
निमित्त से कम-नोकम' का ग्रहण 
होता है उस संयोग का और 
विकार के प्रकारों का ज्ञान कराने 
के लिये व्यवहार-शात्त्रों में आहार- 
कादि का वर्णन आता है; परन्तु 
आत्मा जड़ का ग्रहण करता है 
अथवा आत्मा किसी पर का ग्रहण 
कर सकता है-यह बात बिल्कुछ 
मिथ्या है। अज्ञानी जीव भी कर्मा 
का या आहार का ग्रहण नहीं करता | 
देव-मनुष्यादि कोई भी जीव एक 
पग्माणु मात्र आहार को अथवा 
कर्मा को ग्रहण नहों करते। केवलों 
भगवान को 0(तेरहवे गुणस्थान में) 
परमाणु आकार शरीर के साथ 
बधते हैं इससे निमित्त से उन्हें 
आहारक कहा जाता हे, परन्तु उनके 
आत्मा में एऋ रजकण का भरी 
ग्रहण नहीं होता । यदि अमूर्तिक 
आत्मा जड़-मूर्त द्रव्य का ग्रहण 
करे तो वह स्वतः जड़-मूर्त हो 
जाये-ऐसा कभी नहीं द्वोता । 
(निहशचय से तो आत्मा आहार 
नहीं करता परन्तु व्यबहार से 
आहार करता है' ऐसा अज्ञानी 
मानता हे; परन्तु बढ बात यथार्थ 
नहीं हे। स्वभाव से या विकार से, 


| श८९ : 


निदचय से अथवा व्यवहार से, ज्ञ'नी 
अथवा अज्ञानी-कोई भी जीव आहा- 
राहि पर वम्तु का ग्रहण या त्याग 
नहीं कर सकता | व्यवद्वार से भी 
आत्मा आहार का तो ग्रहण नहीं 
करता परन्तु व्यवहार से आरेप 
करके वेसा कहा जाता है, इससे 
कहीं वम्तु ग्वरूप बेंसा नहीं दो 
जाता | इसडिये ज्ञान स्वरूपी आत्य 
के थ्ााहार नहीं हे । 

(२७) भगवान आचार्य देव 
कहते हैं कि-ऐस। है, इसलिये ज्ञान 
के देह की श'का नहीं करना चाहिये । 
यहाँ ज्लान स्वरूप में निःशक होना 
कटद्दा है। जो ज्ञान स्वरूप में देह 
की शका करता है बह मिथ्याहृष्टि 
है। आत्मा का जो ज्ञान स्वभाव 
है वह ज्ञान का ही उत्पादक हे। 
आत्मा के ज्ञान स्रभव में से शरीर 
उत्पन्न नद्दों होता, ज्ञान से शरीर 
स्थिर नहीं रहता और ज्ञान से शरीर 
बदलता भी नहीं है। जिसे ऐसे 
ज्ञान स्वभाव को श्रद्धा नहीं हे ओर 
यह मानते हैं यह शरीर मेरा 

वह निःशक भिश्याद्टष्टि हे । 
अैतन्य स्व॒रूपी आत्मा मात्र चेतन्य 
से हां परिपूर्ण है, उसमें राग नहों 
है, आधार नहीं है ओर देह नहों 
डै। जो ऐसे शुद्ध चैतन्य रचरूपी 
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आत्मा की निःशक श्रद्धा करता हे 
वद सम्यग्टृष्टि हे । 

ज्ञान म्बरूपी आत्मा अमूर्तिक 
हे उसके मूर्तिक आहार त्रिकाछ 
ओर तीन छोक में नहीं है। ऐसे 
अपने चैतन्य स्वरूप की रुचि करके 
उसकी श्रद्धा तथा ज्ञान करने से 
गंग की रुचि उसी प्रकार पर की 
पकड़ छूट जाती है ओर स्वभाव 
के आश्रय से प्रतिक्षण ज्ञान की 
झुद्धता बढ़ती जाती है-उसका वर्णन 
इस खव विशुद्ध ज्ञान अधिकार में 
क्षियाहे। 

(२८) भाई ! स्वभाव से ऋ्युत 
होऋर तेरे उपयोग की उन्म्रुखता 
पर में होती है, तथापि तू परबस्तु 
का तो किंचित्‌ू भी ग्रहण-त्याग 
नहीं कर सकता, इसलिये अपने 
उपयोग को पर की ओर से मोड़- 
कर चेतन्य स्वभाव में उन्मुख कर 
तो चओतनन्‍्य में एकाग्रता से तेरे ज्ञान 
की निर्माछता हो और एक समय 
में तेरे ज्ञान में तन काछ ओर 
तीन छोक ज्ञेयरूप से आजाये- 
अथान्‌ श्ञात हों । 

(२९) जब नदी में भयंकर 
बाढ़ आती है ओर वह नहीं उत- 
रतों तब कोई मनुष्य अपनी अँगृड़ी 
काटकर उसके छोदही सरे नदी की पूजा 
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करते हैं। थोड़े समय के पश्चात्‌ 
जब नदी उतर जातो है तो ऐसा 
मानता है कि मैंने अपनी जैँगूली 
काटकर नदी को चढ़ाई इसब्ये 
नदी उतर गई; यह तो बिहकुल 
स्थूछ मिथ्यात्र है। अँगुली के एक 
रजकण का भी आत्मा ने ग्रहण 
नहीं क्रिया है ओर उस्रका त्याग 
भी आत्मा नहीं कर सकता | मँगुली 
के अनन्त रजकणों को क्रिया स्व- 
तंत्र है ओर उसके कारण बाढ़ 
नहीं उतरी है। वह जीव पानी को 
एक-ए % समय की क्रिया को अथवा 
अँगुलो को प्रत्येक समय की क्रिश 
को तो जानता नहीं है, स्थूछ ज्ञान 
से मात्र म्थूछ बम्तु को देखने से 
“यह मैंने क्रिया” एस्रा ज्ञान से 
मानता है। आत्मा के आहार या 
देह द्वो नहीं है, तब देह की क्रिया 
अथवा देद्द द्वारा पर की क्रिया को 
तो आत्मा किस प्रकार करेगा ? 
ज्ञान द्वारा अथवा राग द्वारा पर में 
तो जीव कुछ भी कर ही नहीं 
सकता। पर को जो-ज़ो क्रियाएँ 
होती हैं वे ज्ञान द्वारा या रागद्वारा 
नहीं होती परन्तु वे स्वतः पर के 
कारण होती हैं । 

(३०) भ्रद्दो ! भगवान आत्मा 
अपने ज्ञान स्त्रभाव से परिपूर्ण हैं 


और सब पर से बिल्कुंछ उपेक्षा 
वाला हैं। अस्थिरता से पर दुध्ष्य 
होता है. ओर रागादि होते हैं उनको 
भी स्वभाव दृष्टि के बल से उपेक्षा 
करनेवाला है। ऐसे आत्मा को देद्द 
के साथ एकमेक मानना खत्रो वास्तव 
में मिथ्यात्व है, ओर ऐसे मिथ्यात्त्र 
जीब को ब्रत, तप, प्रतिक्र- 
मणादि की समस्त क्रियाओं को 
शास्त्र वास्तव में पाप ही कहते हैं, 
क्योंकि उसके अरुप पुण्य के साथ 
मिथ्यात्व का अनंत पाप खाथ ही 
बंधता है । 

(३१) पर को दूर कह, पर 
का ग्रहण करूँ अथवा पर को परि- 


्ा 


वर्त'नत कर दू -यह बात आत्मा 
के स्वभाव में नहीं हे, ओर 'राग 
को टालना” यद्द भी पर्याय बुद्धि 
है, वास्तव में राग को टालछना भी 
आत्मा के स्वभाव में नहीं हे। 
राग को दूर करने की दृष्टि भा 
पर्याय दृष्टि है, पर्यौयद्ृष्टि से राग 
दूर नहीं होता । अपने ज्ञान उप- 
योग को अखण्ड चेतन्य स्वभाव में 
उन्मुख करके एकाग्मनता करने से राग 
होता द्वी नहीं । 

स््रोन्मुख कर! भाई ! अपने 
चतन्‍्य उपयोग को आत्मोन्मुख 
कर ! बाहों में तू कुछ भी प्रहदण 


 रुणर : 


या त्याग नहीं कर सच्ता, इसलिये 
अपने उपयोग को बाह्य में मत 
बढ़ा, अपने अन्तर स्वभाव में छाकर 
वहँँ। एडाग्र दो, तो केवलज्ञान दो 
ओर तेरे सखार परिम्रमण का 
अन्त आये | 

जिसने ऐसे झानरवभाव को 
साना और इसका आदर किया उसने 
अनन्त तीर्थ करों-सन्‍्तों को मार 
है ओर उनका आदर किया है, 
चउसीने अपने आत्मा को माना है। 

(३२) भात्मा के श्रद्धा-ज्ञान 
किसका अब््म्बन लेते हैं ? आत्मा 
के श्रद्धा-ज्ञान किसी परवस्तु का 
देव-गुरू-शाख्र का अथवा रामादि 
का अवल्यम्बन नहीं करते, अपने 
आत्म-द्वव्य का ही अवलम्बन करते 
हैं। आत्म-द्रव्य अनन्तगुणों से 
अभद है, उसमें अपने उपयोग को 
उन्मुख कर तो सम्यक्‌ श्रद्धा-ज्ञान 
हों। यहाँ ज्ञान को देह की शका 
नहीं करना? अर्थात्‌ ज्ञान स्त्रभाव में 
निःशक दोना-ऐसा आचाय 'देवने 
आदेश किया है । आचाय देव स्वय' 
उपदेश के या लिखने के विकल्प में 
नहीं रुके हैं ओर सामनेबाले जीव 
को भी उपदेश सुनने के विकल्प 
में रुकने को नहीं कद्दते परन्तु स्व- 
आवोन्मुख द्वोने को कहते हेँ-स्व- 
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भावोन्मुख होकर निःशक होने को 
कहते हैं। महान अद्भुत रचना 
है। अन्तिम गाथाणओं में अद्भुत 
वर्णन है। ज्ञान को देह की शका 
नहीं करना चाहिये ओर अस्थिरता 
से देह को ओर लक्ष्य जाने पर 
आहारादि का किचित्‌ राग दो 
जाये तो वहाँ से उपयोग हृटाकर 
सम्पूर्णहूप से स्वरूप में स्थिर द्ोने 
को भावना है | आहद्यारादि का प्रदण- 
त्याग आत्मा नहीं करता-इस प्रकार 
श्रद्धा को बात भी साथ ही साथ 
बतला दी है। 

(३३) (यहूँ। टोका में ज्ञान! 
कहने से 'आत्म।” समझना चाहिये 
क्योंकि अभद विवश्षा से लक्षण में 
ही लक्ष्य का व्यत्रहार रिया जाता 
है, इस न्याय से टीकाकार आचा- 
यंदिव आत्मा को ज्ञान ही कद्दते 
आये हैं।) 

'ज्ञानां परद्रव्य 
भी गअद्दण या त्याग 
अर्थात्‌ आत्मा! ही परद्रव्य का 
डिचित्‌ग्रहण-त्याग नहीं करता 
ऐसा समझना चाहिये। ज्ञान के 
देद नहीं हे-ऐसा कहने से आत्मा 
के हो देह नहीं हे ऐसा समझना 
चाहिये। अभेद्‌ विवक्षा से ज्ञान को 
आत्मा कहना उसे यहूँ। व्यवहार 


का किंचित्‌ 
नहीं करता 
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कहा है। परन्तु आत्मा ज्ञानद्वारा 
यथा रागद्वारा देद्दादि का कुछ कर 
सके-एसी मान्यता सो उयवहार 
नहीं हिन्‍्तु मिथ्यात्तर हे। यहाँ तो 
ज्ञान म्वभाव फो हो आत्मा कहा 
है इससे “आत्मा में राग होता 
है! यह बात भी निकाल दी है । 
बाह्य की वस्तुओं का ग्रहण-त्याग 
आत्मा करे-ऐसा कहीं व्यवहार 
नहीं हे । अधिक तो ज्ञान को आत्मा 
कहने का व्यवहार है वहँँ भी अभेद 
शात्मा को छद्ष्य में लेने का प्रयो- 
जन है। परन्तु ज्ञान ओर आत्मा 
ऐसे भेद का अर्थात्‌ व्यवद्दार का 
लक्ष्य छोड़ने योग्य है; तब फिर 
राग को अथवा शरीरादि को आत्मा 
कहने की बात तो कहें रही ? 

पर के ग्रहण-त्याग की मान्यता 
छोड़कर, ऐसे ज्ञान स्त्रभाव को ग्रहण 
करने का पुरुषार्थ करके उपयोग को 
उसमें एकाप्र करने से एक खमय 
में पूर्ण सब कुछ जानले पेसी पर- 
मात्मदशा प्रगट होती है उसी की 
यह विधि कह्दी गई है। 


(३४) “ज्ञानस्वरूप आत्मा 
अमूर्तिक है ओर आहार तो कर्मा- 
नोकम रूप पुदूगछमय मूर्ति हे; 
इससे परभाथ' से आत्मा के पुदुग- 
छमय आहार नहीं है। पुनश्च, 
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आत्मा का ऐसा ही रवभात्र हे कि 
वह परद्रव्य को तो ग्रहण ही नहीं 
करता | स्वभावरूप परिणमन अथवा 
विभावरूप परिणमन, अपने दी 
परिणामों का ग्रदण-त्याग है, परद्रव्य 
का ग्रहण-त्याग तो हिचित भी 
नहीं है । । 

इसप्रकार आत्मा के आहार न 
होने से उसके देह ही नहों है ।” 

ज्ञानस्वरूपी आत्मा अपने ज्ञान 
के द्वारा पर का ग्रहण नहीं कर 
सकता । पर के त्रिक्राली द्रव्य को, 
उसके गुणों को अथवा उद्चकी 
प्र्येक समय की पर्याय को छम्मस्थ 
जीव जान भो नहीं सकता तो वह 
पर का ग्रहण या त्याग कहे! से 
करेगा ? असख्य समय के स्थूछ 
ज्ञान से स्थूझ पदाथ ही ज्ञात 
होते हैं । 

आत्मा या तो त्रिकाली स्वभाव 
के आश्रय से परिणमित होकर 
पूर्ण निविकार दशारूप होता है 
ओर नहीं तो परवस्तु के ग्रहण- 
त्याग की सिथ्या मान्यता करके 
बिकाररूप होता हे; इसके अति- 
रिक्त आत्मा अन्य कुछ भो पर का 
ग्रहण-स्याग नहीं करता ) ज्ञानी 
स्वभाव के आश्रय से परिणम्रित 
होकर निर्माड परिणाम का ग्रहण 


 रज० ; 


करता है ओर अज्ञानी पराभ्रय से 
परिणमित होकर घिकार परिणाम 
का ग्रहण करता है। 

(३) ज्ञानी निर्माछ परिणाम 
को ग्रहण करता है-इसका क्‍या 
अर्थ हुआ ? ज्ञानी भी अपने ज्ञान 
में एक-एकसमय के निर्माठ परिणाम 
को तो पक्रड़ नहीं सकता, परिणाम 
के भ्रद्दण पर उसका लक्ष्य नहीं है, 
परन्तु अपने अभद स्वभाव को 
रूचि से द्रव्य में परिणाम की 
अभेदता करने से निर्माठ परिणाम 
ही होते जाते हैं, इससे ज्ञानी को 
निर्माठ परिणाम का ग्रहण कहा 
है; परन्तु एक-एक परिणाम पर 
ज्ञानी का लक्ष्य नहीं है त्रिभ्नाली 
द्रव्य पर ही लक्ष्य हैं। एक समय 
को पकड़ना चाहे तो भी त्रिकाढी 
द्रव्य में ही अभद होना आता हे। 

: त्रिकाछी स्वभाव में अभेद हुए बिना 
ऐसा ज्ञानसामथ्य प्रगट नहीं होता 
जो एक समय को जान सके ! 
एक परिणाम को- पकड़ने जाते हुए 
उपयोग स्वभाव में अभेद होकर 
केबलज्ञान होता है । इसप्रकार 
'अपने द्रव्य भाव को भोर उन्मुख 
होने से निर्मंठ परिणति दोती 
जाती है और राग्र का त्याग 


दोजाता हे । पूर्ण निर्माठता होने 
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से ज्ञान में एऋऊऋ-एक समय मेँ 
समस्त पदार्थ ज्ञेयरूप से ज्ञात होते 
हैं। स्वभाव के छक्ष्य से निर्मल 
परिणाम का ग्रहण ओर बिकारी 
परिणाम का त्याग होजाता है, 
परन्तु परिणाम के ग्रहण-त्याग पर 
ज्ञानी का लक्ष्य नहीं है। परिणाम 
के ग्रहण-त्याग पर छकद्ष्य जाने से 
तो राग का उत्थान होता है; परि- 
णाम के छक्ष्य से एक-एक परिणाम 
ज्ञात नहीं होता। एक समय के 
सूक्ष्म परिणाम को पकड़ने जाते 
हुए त्रिकाली स्वभाव को रुचि के 
बल से उपयोग सूक्ष्म होकर, जिसमें 
से परिणाम प्रगट द्वोता हे-ऐसे 
परिणामी द्रव्य में अभेद्‌ होता है 
ओर केवलज्ञान होता है, वह ज्ञान 
त्रिकाडी द्रव्य को और एक-एक 
समय की पर्याय को जानता है। 

पर का कुछ करने को मान्यता 
रूप मित्थात्व भाव का सेवन करे 
तो स्व्रभाव की रुचि छूट जाती हे 
ओर मछिन परिणाम की उत्पत्ति 
होती है; इससे अज्ञानी के तो 
मन परिणाम का ग्रहण है। ज्ञानी 
का स्तरभाव की रुचि द्वोने से स्व- 
द्रव्य में ही उपयोग को एकता होती 
है ओर प्रतिसमय निम'छ परिणाम 
उत्पन्न होता. है, इससे हानी के 
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निर्माल परिणाम का ग्रहण होता हे 
ओर सलछिन परिणाम का त्याग 
होजाता है । इसप्रकार प्रति समय 
होता है परन्तु ज्ञानी का ज्ञान उस 
समय-समय के निर्मछ परिणाम 
को नहां पकड़ सकता, समय-पघ्तमय 
के सूक्ष्म परिणाम को ग्रहण करने 
जाने से त्रिकाली द्रव्य में उपयोग 
की एकाग्रता द्दोजाती हे । 

(३६) ज्ञान की पयौय तो एक 
ही समय को है, वह पर्याय कहीं 
दो समय नहीं रहती; परन्तु उसका 
उपयोग असझ्य समय तहू बढ़े- 
ऐएस। ज्ञान का स्व्रभाव है । केवलो 
भगवान के तो पूर्ण ज्ञान होने से 
उनका ज्ञ,न प्रत्येक समय में द्री 
सबकुछ जानता हे। परन्तु छद्मस्थ 
को अल्पकज्ञान होने से उसका उप्थ्ोग 
अस रूय समय तक बवढ़इर कार्यो 
करता हे, वह असख्य समय का 
उपयोग सूक्ष्म एक समय को नहीं 
पकड़ खकता । ज्ञान में एक समय 
कब पहड़ा जाता हे ? जब ज्ञान 
द्रब्यरवभाव में छोन होकर पूर्ण 


परिणमित हो तब बह एक समय 
को जानता है । 


(३७) प्रत्येक जीब के ग्रहण-स्याग 
ता अपने परिणाम का द्वी द्वोता 
है, पर का प्रहण-त्याग कोई जीव 
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कर ही नहीं सकता। अज्ञानी को' 
बम्तुम्बभाव की खबर नहीं है इससे 
बहू पर का ग्रहण-त्याण करना 
मानता है, परन्तु उसके! भी अपने 
परिणाभ का ही ग्रहण-त्याग है, 
पर का किंचित्‌ मात्र ग्रहण-त्याग 
उसके नहीं है; उसके अज्ञानभाव 
के कारण अपने शुद्धपरिणाम का 
व्याग और अशुद्ध परिण,म॒ का 
ग्रहण है। ज्ञानी का अपने शुद्ध- 
स्वभाव को श्रद्धा के बल से प्रति- 
समय अपने शुद्ध परिणाम का 
ग्रहण ओर शलशुद्ध परिणाम का 
त्याग है । 

ज्ञानी को परिणाम के ग्रहण- 
स्थाग करने का विकल्प नहीं है, 
उसके पर्यौयदृष्टि ही नहों हे, त्रिकाल् 
द्रव्य हृष्टि से उसके परिणाम का 
ग्रहण-त्याम हो जाता है । यदि एक 
समय को देखने जाये तो पयोग- 
टृष्टि है ओर पर्याय दृष्टि मिथ्यात्व 
है; इससे 'पयोय का ग्रहण! ऐसा 
कहते ही ज्ञानी को अिह्ाली द्रद्य 
स्वभाव की ओर उन्मुख द्दोता बनता 
है। ध्रुवस्वभाव पर दृष्टि रहने से 
प्रतिक्षण निर्माल पर्याय उत्पन्न होती 
है ओर विक्कार नष्ट द्ोत। दे, इससे 
ज्ञानी को उस उस परिणाम का 
ग्रहण छोर त्याग कहा है, परन्तु 
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पर्याय के ग्रहण-व्याग पर ज्ञानी की 
दृष्टि नहीं है । 

(३८) द्रव्य में, गुण में ओर 
पर्याय में-तीनों में वम्तु की सत्ता 
है, वस्तु का वास्तु अर्थात्‌ वस्तु का 
स्थान द्रव्य-गुण-पर्याय में है। 
अपने द्रव्य-गुण-पर्याय के बाहर 
वस्तु की कोई सत्ता नहीं है इससे 
वस्तु पर में कुछ भी नहीं कर 
सकती । भत्मा के द्रव्य गुण पर्याय 
में आत्मा की प्रभुता है, पर वस्तु 
में आत्मा की प्रभुता नहीं हे । 
आत्मा में अपनो प्रभुता सत्ता, 
अस्तित्व, कसस्‍्तुत्व, द्रव्यत्व, प्रमे- 
यत्व, शअगुरुलूघुत्त,, प्रदेशत्व. ज्ञान, 
सुख, बीय॑ इत्यादि अनन्तगुण हैं 
ओर उन गुणों का प्रतिसमय स्वत त्र 
परिणमन है। आत्मा के अपने गुणों 
के परिणाम का ग्रहण-त्याग हे, 
किन्तु आत्मा का कोई गुण या 
पयोय बाह्य में नहीं हे इससे बाह्य 
वस्तु में कुछ भी ग्रहण-त्याग आत्मा 
नहीं कर सकता। आस्मा अपने 
स्वभावरूप परिणमित हो अथवा 
विभावरूप परिणमित हो, स्वभाव की 
रुचि रूप परिणमित हो या पर की 
रुचि रूप परिणमित हो, परन्तु पर 
वस्तु का ग्रहण या त्याग तो उसके 
किसी भी प्रकार नहीं हे। स्वभाकन 
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रूप परिणमित हो तो निर्माढ परि- 
णास का ग्रहण करता है ओर विभा- 
वरूर परिणमित हो तो मन 
परिणाम को ग्रहण करता है, परन्तु 
कान रवरूपी आत्मा के पर का 
प्र.षण-त्याग नहीं है । ज्ञान स्वरूपी 
आत्मा को आहार का ग्रहण नहीं 
है, इसलिये ज्ञान के देह ही नहीं 
है। शरोर तो आहार से निर्मित 
होता है, कहीं आत्मा के ज्ञान में 
से शरीर का निर्माण नहीं होता। 
चेतन्य के आद्वार का ग्रदण नहीं 
है इसलिये भहार द्वारा निमित 
शरीर भी जीब के नहीं है । 
(३९) यहँ। तो आत्मा को 
त्रिकाह आहार रहित हो कहा है। 
अज्ञानी छोग कत्रढ्ली भगवान के भी 
कवलछाहार का होना मानते हैं; 
परन्तु केवडी के व्यवष्दार से भी 
आहार नहीं कहा जाता। क्योंकि 
केवी भगवान के ज्ञान पूर्णा परि- 
णम्मित हो गया है, उनके व्यवद्दार- 
नय हूं नहीं रहा इससे उनके आहार 
हो दी नहीं खकता। केवली को 
पर्याय को ओर उन्मुखता ही नहीं 
रही ओर शरीर को भोर का लक्ष्य 
भी नहों हे, इससे उनके आहार 
हो ही नहीं सकता। व्यवहारनय 
दी नहों रहा, ओर शरीर पर से 


मौग्रंशीष ; २४७६ 


रद्य हट गया, फिर उनके आधार 


कैसे होगा ? अम्य रांगी जीबों के 
व्यवद्दार से आहार कहा जाता हैं, 
परन्तु केबडी के तो व्यवहार भी 
नहीं है। परमार्था से तो आहार 
किसी भी जीव के नहीं है । 


पुनश्च, केवछी भगवान को 
पूर्ण आत्मस्वभाव के आश्रय से 
परिणमित होने से प्रत्येक समय 
का सूक्ष्म उपयोग दोगया है, उनके 
आहार हो हो नहीं सकंता। प्रत्ये* 
समय का ज्ञान का उपयोग होगया 
है ओर परमाणु के प्रत्येक समय 
के परिणमन को जानते हैं उनके 
आहार नहीं होता | केवली को तो 
पूर्ण प्रमाण ज्ञान होगया हे उनके 
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नथे बडहीं होते। साधक श्रृतज्ञानी 
के हो मिदचय व्यवंहारनय होते हैं | 
साधक जीच के निश्चय की मुख्यतां 
से ही साधकत्व बना हुआ है । यदि 
एक समय भी व्यवह्र!र की मुख्यता 
हो जाये तो साधऋत्व स्थिर न 
रहे | व्यवहार की मुख्यता हो तो 
पर्याय दृष्टि होजाये ओर मिथ्यात्व 
हो जाये। साधक का एक समय भी 
स्वभाव को एकता के बिना नहीं 
जाता; यदि एक समय भी स्वभाव 
की ओर की उन्मुखता हृटकर पर्याय 
की ओर उन्‍्मुखता होजाये तो 
मिथ्यात्व हो । साधक के स्रभाव 
की एकता से प्रति समय निर्मल 
परिणाम का ग्रहण होता है । 


नव-तत्त्व 


[ पूज्य श्री कानजी स्वामा का प्रवचन | 


(१) भगवान ने श्रवचन 

मे क्‍या कद्दा है? 

यह प्रवचनसार को १९२ यों 
गाथा है; इखमें सब प्रथम, प्रव- 
जन का अर्थ क्‍या? ज्ञान, दर्शन 
सुखादि अनन्तगुणों के पिण्ड स्व- 
रूप आत्मा में अनाविकारू से 
अज्ञान, राग ओर ट्ेष के कारण 
बविकारी अवत्था हे | ज्ञानातनंद रद- 


रूप आत्मा की यथार्थ पहिचान कोर 
उसमें स्थिरता करके जिस आत्मा 
ने अज्ञान गग-देष का नाश किया 
ओर मुक्तदशा (जीवनमुक्त दशा) 
प्रगट की अथात्‌ .केवलछक्लान प्रगट 
किया; उसके पश्चात्‌ उसके जो 
बाणी खिरी उसमें जो तत्त्व का 
अर्थात्‌. जीवादि पदार्थों के यथार्थ 


स्वरूप का निरूपण आया छसे प्रव॑- 
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अंन!ः कहते हें। 'उसः प्रवचन .में: 
क्या उपादिय कहा है वह बाल 
चल रही है। उस प्रवचन में 
नवतस्वों का स्वरूप कद्दा है; उसमें 
से, “ध्रव॒त्त के कारण शुद्ध आत्मा 
हो उपलब्ध करने योग्य है”-ऐसा 
आचार्य" भगवान उपदेश देते हैं। 
भगवान के श्रीमुख से दिव्यध्वनि 
में आन्ना का यथार्था स्वरूप आया 
उसका यहाँ कथन हैँ। आत्मा स्व- 
भाव से तो शुद्ध, धत्र, अविचल 
आर नित्य है। राग-द्वेष के विकारी 
परिणाम उसका मूल म्व॒भाव नहीं 
हैं, इसलिये राग-द्रेषादि विकार से 
रहित इस आत्मा का अनुभव करने 
योग्य है । 
(२) जीव तत्तच ओर अजीब 
तत्त्व 
“इस आत्मा का? अथौत अपने 
का अनुभव करने योग्य हैं, ऐसा 
कहने से इस कथन में से नवरतत्त्त 


प्रगट होते हैं। उसमें प्रथम आत्म 
पदार्थ का निर्णय होना चाहिये । 


आत्मा का अनुभव करने योग्य है 
इस कथन से ऐसा सिद्ध होता है 
कि आज से पूरा आत्मा का अनु- 
भव नहीं था, ओर वर्तामान अनु- 
भब प्रगट करके वह आगासों 


अनन्तकाल तक रहेगा। अनुभव 
अगठ दरके अपना नाश नहीं करता 
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परन्तु श्वकक केल्अनुभबहूप अतत्त> 
कांछ तक रद्देगा | इस प्रकार आत्मा 
पूर्व' में क्ष्ञानभाव में था ओर 
आगामीकाड में स्वानुभव प्रगट करके 
स्थित रहेगा; इससे आत्मा अनादि- 
अनन्त है, वद्द नवीन उत्पन्न नहीं 
हुआ है ओर न उस्रका कभी विनाश 
होना है। त्रिकाल अस्तित्व रखने 
वाला ऐसा आत्मा स्वभाव से तो 
पर के संबंध से रहित तथा राग- 
देष विकार रहित, त्रिकाली शुद्ध, 
अश्र॒व वस्तु है, परन्तु अवम्धा में 
उस्रनने अपने स्वभाव से विजातीय 
ग्वभाववाक्ले अजीब द्रव्यों पर अनादि 
से लक्ष्य किया है; इसलिये उसे 
अजीव शरीर, वाणी ओर मन 
इत्यादि पर द्रव्यों पर से छरूद्षय 
उठाकर ध्रुव चतन्य बम्तु पर-त्रिकाली 
ध्रव आत्मा पर लक्ष्य करना कहा 
है । इससे निरशिचन हुआ कि चेतना 
लक्षणवाला जीव द्रव्य है ओर चेतना 
लक्षण रहित शरीर, वाणी आदिरूप 
पुद्रछ द्रव्य है । इस प्रकार एक जीव 
द्रव्य छोर दूसरा जजीब द्रव्य-ऐसे 
जीव अजीब दो द्रव्य सिद्ध होते हें 
पुदूगल के आंतरिक्त चार अरूपी 
अजीव द्रव्य हैं, उनकी बात यहेँ। मुख्य 
नहीं है । 

( ३ ) जीव की भ्रूल और 
उसका निमित्त 

यदि जीव ओर अज्ञीव-ऐसे 
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दो तत्त्व न हों ती जीव को मात्र 
अपने से अपने को जानने में भूल 
न द्वोी-परन्तु अपने अस्तित्व से 
विरुद्ध स्वभावताले अजीब द्रव्य के 
अस्तित्व में अपना (अस्तित्व मान- 
कर भूछ रहा है। अपने स्वभाव 
का भान न होने से में शरीर हूँ, 
में बाणी हैं, में उनका कती हूँ, 
(जड़पदार्थों के संयोग में अनुकूलता 
प्रतिकूछता का मान्यता करके) में 
उनका भोक्ता-एसे अनेकप्रकार से 
अजीव में अपना अभ्तित्व अज्ञान 
के कारण मानता आया है । इस- 
प्रकार भूछ में निमित्त (आत्मा से 
विरुद्धस्वभाव वाला अजीवद्रव्य) 
भी जगत में है, उसके छद्ष्य से 
जीव अपने यथार्थ, अस्तित्व से 
च्युन होकर पर में अपने अम्ग्त्व 
की म'न्‍्यतारूप भूछ करता हे । 

(७) जीव और अजीव को 
संख्या 

जिस प्रकार अपना आत्मा है 
वैसे ह्टी जगत में अन्य अनन्त 
आत्मा हैं; वे प्रत्येक प्रथऋ-प्रथक्‌ 
हैं; सब मिलकर एक आत्मा नहीं 
है और सर्व व्यापक एक आत्मा 
नहीं है; परन्तु स्वक्षेत्र व्यापक 
अथवा व्यवहार से वर्तमान शरीर 
प्रमाण प्रत्येक आत्मा प्रयकू-प्रथक्‌ 
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हे। समत्त आत्मा .जीवत्व बी, 
अपेक्षा से एक जाति है परन्तु - 
समस्त आत्मा मिल्कर एक आत्मा 
नहीं है; सभी व्यकिगत प्रथऋ्‌-प्थऋ्‌ 
हैं । चेतन्‍्य र्रभाववाले आत्मा से 
विरूद्ध जड़ पदाथ ( पुदूगल ) भी 
अनत हैं। ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव से 
विपरीत ग्वभाववाले जड़ पदार्था न. 
हों तो, (ज्ञाता रृष्टा स्रभावत्राला 
वह आत्म) ऐसे गुणों से भात्मा 
को प्रथक् करना नहों रहता | जगत 
में अन्य जड़ पार्था हैं जिनमें 
ज्ञाता-टृष्टा म्बभाव नहीं है, उनसे 
जीव को अपने विशिष्ट गुणों से 
पृथक्‌ किया जाखकता है; इससे 
जिनमें ऐसे गुण नहीं हैं-प्रेस जड़ 
प्रदार्थ भी जगत में हैं। ; 
(५) नवतत्त 
पुनश्च, अनांदि से 'जीव' का 
लक्ष्य अपने स्व्रभाव से विरुद्ध ऐसे 
शरीरादि जड़” पदार्थों में होने से 
उसके भूछ ओर विकार हे। बह 
विकार आत्मा के बविक्ृत म्वभाव 
की अपेक्षा से एक प्रकार का होने 
पर भी, मन्द ओर तीज्र एसे विकार 
के दो पक्ष द्ोते हैं; उन्हें पुण्य! 
ओर “पाप” कहते हैं; दोनों पक्षों 
को अभेद करके एक प्रकार कहना 
हो तो उसे आल्षव” कहा जाता 
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है। जीव उस विकार में रुऋता 
है, विकार रद्दता है इससे उसे 
बअध! कहा जाता है, उस भूल 
ओर राग-द्वेष रूप विकार का रुझुमा 
अर्थात्‌ आत्मा का यथार्थ भान करके 
स्वरूप स्थित होता सो 'संबर! है। 
विकार का एक देश कम होना 
अर्थात्‌ स्वभाव उुड्धि का एक देश 
बढ़ना सो “निज़रा' है। विकार 
का अत्यन्त क्षय होना ओर स्वभाव 
का सवथा “प्रगटँ होना सो “मोक्ष! 
है। आत्मा में मुक्तदशा प्रगट द्वोने 
विकार से सर्वंथा प्रथकृत्व होता 
है। जिसे भूल ओर विकार दूर 
करना है उसे आत्मा की यथार्थ 
प्रतीति करके मुक्तदशा प्रगट करना 
चाहिये । ज्ञिसे मुक्तदशा अर्थात्‌ 
आत्मा का सम्पूर्ण शुद्ध अनुभव 
करता है, उसे प्रथम जीव-अजी- 
वादि लवतत्त्व बराबर समझकर 
आत्मा का यथार्थ निणय करना 
चाहिये । इस प्रकार जोब, अजीब 
के उपरान्त पुण्य, पाप, आखस्रव, 
बध, सबर, निज्ञ'|रा ओर मोक्ष, 
ऐसे कुछ नवतत्त्व सिद्ध होते हैं । 
इस प्रकार नव पदार्थ श्विद्ध न हो 
तो आत्मा को, विकार दूर होकर 
सुखी होने की-सुक्तरशा करने की 
ध्यनि उत्पन्न नहीं होतो। 
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(६) धर्म, अधर्मा और 
उसका फल 

आत्मा का त्रिकालो स्वभाव तो 
शुद्ध हे, उपाधि रहित, आकुछता- 
रहित है । परन्तु वर्तामान दशा में 
सुख, शान्ति या घमरूप द्वोता है; 
यदि वह सुख शान्ति वर्तमान पर्याय 
में प्रगट हो तो उसे प्रगट करना 
नहीं रहता | धर्मा का स्वरूप ऐसा 
है कि जो वर्तामान में हो सुख- 
शान्ति देता है; अधर्मा भी वत- 
मान में दी दुःख ओर अशान्ति 
देता हे। धर्मा इस खमय करे 
ओर उपच्चका फल भविष्य में आये- 


ऐसा धर्मा का स्वरूप नहीं हे; 


कअधम' वतमान में करे ओर उसके 
फछ स्त्रूप भविष्य में नरक में 
जाये-ऐसा नहीं है । धम-अधर्मा 
का फल व्तामान में ही अनाकुछवा 
शांति अथवा आकुछता-अशान्ति- 
रूप है | 


जब जीव ऐसा कहता है कि 
मुझे धम' करना है-सुखी होना हे”” 
तब बह अपने को पर से प्रथक्‌ 
करता है #ि में ज्ञाता-हष्टा स्वभा- 
ववाहूा पदार्थ हूँ; इससे सिद्ध होता 
है कि उससे विरुद्ध स्वभाववाद्ले 
जड़ पदार्थ श्रो जगत में विदयमाज 


हर (अपूर्ण) 
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वर्ष पाँचवाँ, अड्ट नवमा 


[गताक से झागे] 








(पिज्य श्रा कानजी स्वामी का प्रवचन] 


अर्थात्‌ चंतन्यगुण से विपरीत 
गुण वाले अचेतन पदार्थ जगतू में 
हैं। जिसप्रकार “आत्मा ज्ञाता है'- 
ऐसा जानने योग्य है, उसीप्रकार 
न जाननेवाले शरोर, बाणी, कर्मा 
इत्यादि अजीब तत्व हैं, वे भो 
जानने योग्य हैं। इल्लप्रकार जीव 
ओर अजीब ऐसे दो तत्वों को जो 
स्वीकार न करे उसे शरोरादि अजोब 
पदार्थों से भिन्‍न इस आत्मा का 
भेवज्ञान करना नहों रहता-आत्मा 
को पर से प्रथक्‌ करने की बात 
नहों रहती । 

मे शुद्ध, ज्ञायकमात्र आत्मा 
हूँ। मुझे अपनी अवम्था में व्यक्त 
परमान्द प्रगट करना हे-एसी ध्वनि 
उठते ही नव पदार्थ सिद्ध होजाते 
हैं, वह यहँ बतछाना है। 


(७) जीव-अजीव और उनके 
गुण-पर्याय 

आत्मा का स्वभाव जानना, 
देखना, शांति, सुख इत्यादि हे, 
वद्द ज्ञाता-दरृष्टापना अपने स्वभात्र में 


ही रुका हो तो उसप्ते शॉति-सुख या 
मुक्ति प्रटट करना नहीं रह; परन्तु 
छज्ञान के कारण अनादि स॑ अपने 
को न जानने के कारण जड़ मेँ 
अपना अस्तत्व मानकर शरीरादि 
परपदार्थों के लक्ष्य में रुकता हे | 
आत्मा का त्रिकाली द्रव्यस्वक्नाब, 
आत्मा के गुण ओर आत्मा को 
पयोयों का वास्तज्कि र्तररूप न 
जानने से, अज्ञानी आत्मा जड़वस्तु, 
जड़ के गुण और जड़ की दशाए- 
इसप्रकार जड़ के तीनप्रकार हैं, 
उनमें अपना अस्तिन्‍्व मानता है। 
मे ज्ञाता-दृप्टा आत्मा हैं, ज्ञातारूप 
से ज्ञात होऊँ उतना ही में हूँ, 
शरीरादि जड़पदार्थ, उनके गुण 
ओर उनकी अवस्थाएँ मुझ से पर 
हैं, मे उनसे प्रथक्‌ हूँ, में नित्य- 
स्थायी पदार्थ हूँ। ज्ञान, दर्शन, 
सुखादि अनन्तगुणों का पिण्ड हूँ, 
में अपनी वतमानदशा में 'जड़ में 
सुख हे-इन्द्रियों में सुख है”-ऐसा 
अज्ञान के कारण मानता था, वह 
अज्ञानद्शा बदछ सकती है कि में 
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शरोरादि जड़ पदार्थ नहीं हूँ, तथा 
राग-द्ेषादि विक्रारी भाव मेरा स्वरूप 
नहीं है, उनमें मेरा सुख नहीं है, 
मेरा सुख मुझमें हे-इसप्रकार यदि 
आत्मा वस्तु, सके गुण और उसको 
अवस्था को शरीर के द्रव्य-गुण- 
अबस्था से भिनन-स्वतत्र स्वीकार 
करे तो आत्मा का धर्मा समझ 
सकता है, नहीं तो आत्मा का धर्मा 
नहीं समझ सकता। इसलिये घर्मा 
समझने के जिज्ञासुओं को प्रथम 
जीव अजीवादि नवब॒ पदार्थों का 
स्त्ररूप यथा्था समझना चाहिये। 
उनमें सबसे पहले के जीव-अज्ीव 
दो पदोर्थ सिद्ध किये जाते हैं ! 

जिसप्ररार जाननेवाला जीव 
पदार्थ है, उस्तोप्रकार न जाननेवाला 
अज्ञव पदार्थ भी जगत में है, उसमें 
उसके गुण, शक्तिया भा हैं | स्पश , 
रस, गंध और वर्ण इत्यादि जड़ के 
गुण हैं। यहाँ, जो चेतन्यस्वभाव 
है बह आत्मा है ओर स्पर्शादि स्व- 
भावत्राला जड़ है। जड़ में यहाँ 
पुदूगल की द्टी बात कहना है। 
घममास्त अधर्माम्ति आदि चार द्रव्य 
हैं उनकी बात नहीं है। 

पुनइ॒च, जिसप्रकार आत्मा में 
प्रतिक्षण भिन्‍न-भिन्‍न भाव होते हैं- 
आत्मद्रव्य में अवस्थाएं बदछलती हैं, 
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उसीप्रकार प्रतिक्षण जड़ पदार्थ भी 
बदलता है । यदि चअड़पद्ार्था 
शरार, वाणी, धन, मकानादि बद- 
लछते न हों तो भात्मा में होनेवाले 
भिन्न-भिन्न भाव »च्छे-बुरे भावों 
का निमित्त नहीं रहता। अच्छे-बुरे 
बिकारी भावों में, जड़ के द्रव्यगुण 
त्रिकाली होने से निमित्त नहों होते । 
बिकार वर्तमान होने से जड़ का 
बत मान अर्थात्‌ जड़को वर्तामान 
बदलतो हुई दशा अच्छे-बुरे का 
निमित्त होतो है, इसलिये आत्मा की 
माति जड़ भी बदलता हैं-ऐसा 
स्वीकार करना चाहिये। जड़ का 
परिणमन स्वीकार न किया जाये 
तो ज्ञान का ज्लेय ओर भूछ का 
निमित्त भी सिद्ध नहीं होगा; ऐसा हा न 
से भूछ भी सिद्ध न होगी, कर यदि 
भूल ही सिद्ध न द्वो तो फिर अिसे 
दुर करेगा ! 

में शुद्ध हँ-ऐसा निर्णय किया 
बहूँ, मुझमें अशुद्धदशा थी, उसके 
निममत्त थे, अच्छे-बुरे भाव थे 
ओर उनके निमित्त भी थे; जिस- 
प्रकार मेरे अच्छे-बुरे भाव बदलते 
हैं उसीग्रकार सामनेवाले निमित्त भी 
बदलते हैं। यदि निमिश्चों में परि- 
वतन न होता हो तो यह अच्छा 
है, यह बुरा हे, पहले क्सिगता 
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के कारण यद स्री हीक थी ओर 
वर्तमान में रोग होने से ठीक नहीं 
है-ऐसी कल्पना न हो। इसढ़िये 
खामनेवाले जड़परर्थ भी बदलते 
हैं । इसप्रकार जीव और अजीव- 
दो प्रकार के द्रव्य वम्तुरूप से 
अनादि-अनन्त हैं और उनमें प्रति- 
क्षण दशाएँ बदलती रहती हैं, इससे 
उन दोनों को नित्यता और परि- 
णामोपना-दोनों सिद्ध होते हें । 

मै ज्लाता-दृष्टा पदार्थ हूँ, 
आनन्द मेरा स्वभाव है, मुझे उसका 
आनन्द लेना है ।सख सार में अज्ञानी 
जीब भी शत्रा का या रोटी का स्वाद 
नहीं केता, परन्तु मुझे इसमें सुख 
हे-ऐसी मिथ्या मा-यतारूप आकु- 
छता का स्वाद छेता है। अज्ञानी 
जीव भी लड्डू, पेड़ आदि नहीं 
खाता, मात्र आकुछता का उपभोग 
करता है । जिसे आत्मा के आन द 
को भोगना हो-आत्मा के आनन्द 
का अनुभव करना हो उध्के लिये 
प्रथम आत्मा को यथार्था समझने 
की यह बात है । 

दाछ, भात इत्यादि अच्छे-बुरे 
पदाथ॑ पर हैं। यदि वे परिवर्तित 
न होते हों-जड पदार्थ में स्थायी रह- 
कर बदछने की शक्ति उनमें न हो तो 
के शुभ-अहुभ विकार ,में निमित्त 
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महीं हो सकते; किन्तु अच्छी- 
बुरो आदि अनेहप्रशार को विकारी 
प्रवत्तिओं में अनेकप्रकार के मिन- 
मिन्‍न जड़पदार्थो, की अवस्थारूप 
निमित्त तो देखने में आते हैं, 
इसलिए काछी-सफेद, कड़े वॉ-मीठी 
इत्यादि भिन्न-भिन्न अवस्थारूप से 
बदलने का जञड का स्वभाव है, इस- 
प्रकार अजीवतत्व को जानना 
चाहिये | 

मुझे आन्मा की सुख-शांति 
चाहिये है, आकुलत! नहीं चाहिये; 
उसमें जीव, अजीव तथा बिकारी 
ओर अधिकारों अवम्थाएँ-इन सबकी 
सिद्धि द्वोती है ओर उद्लीमें नवतत्वों 
का समावेश होज्ञाता है। उसमें 
से जीव ओर अजीब ऐसे दो 
पदार्थ छिद्ध हुए । 

में ज्ञानानन्दस्वरूप आत्मा हूँ, 
स्वभाव से शुद्ध हूँ, मेरा सुख 
अन्तर चेतन्यस्वभात्र में है; उसे 
व्यक्त करके में सुखी होना चाहता 
हूँ; इसप्रकार आत्मा को ओर 
उसके त्रिकाली स्वभाव को न जाने 
तो वह सुख प्रगट नहीं कर सकता | 
ओर, त्रिक्राढी स्वभाव शुद्ध होने 
पर भो वर्तमान अबस्था में पर 
को अपना मानकर मछिनता करता 
है, पर में सुख मानता हे। वहाँ, 
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पुर-शरी रादि अन्नोव पदार्थ जिनको 
ओर स्त्रत* लक्ष्य करके मलिनता- 
अजक्ञान राग-द्वेष करता है वे भी सिद्ध 
होते हैं। बतंमान अबस्था में अशुद्धता- 
दुःख ओर उसके निमित्त हैं, उतहें 
यदि न जाने तो भी दुःख को 
दुर करके सुख प्रगट करने का 
प्रयत्न नहीं करेगो । 

(८) श्रम 

कितने ही जीवों का अभिप्राय 
है हि “जगत में सतंज्यापी एके 
च्रह्म हे, ओर जो यह सब दिखाई 
देता है सो खब श्रम हें; वास्तव 
में यह कोई पदार्थ नहीं हे। 
जिसप्रकार डोरी में सर्पा का भ्रम 
होजाता है, उसीग्रकार यह सब 
अम हे ।” वास्तव में उनका यह 
अभिप्राय मिथ्या हैं, क्‍योंकि रस्खी 
में सर्प का भ्रम होता है तो सर्प 
का अस्तित्व अन्यत्र हे या नहीं ! 
यदि जगत में अन्यत्र कहों सर्प 
का अस्तित्व ही न दो तो सर्वाथा 
असन्‌ पदार्थ की रस्सी में कल्पना 
केसे द्वो? नहीं होती । ग्स्म्ती को 
दी सप मानना वह अश्रम हे; 
क्योंकि रम्सी में सप' का अभाव 
है, परन्तु सर्प में सर्प का अभाव 
नहीं है, जगत में तो सर्प का 
अस्तित्व है । इसीप्रकार आत्मा में 
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शरीरादि अजीब पदार्थों का अभाव 
है. परन्तु जगत में उनका अभाव 
नहीं हे। अजीब पदार्थों का अपना 
अपने में अस्तित्व तो है ही, वह 
सबथा श्रम अथोत्‌ असत नहीं 
है, परन्तु उस अजीब को अपना 
मानना सो श्रम है। जिसप्रकार 
जगत में भिन्न-भिन्न अनेर आत्मा 
हैं वेसे ही भिन्न-भिन्न अजीब 
पदार्थ भी हैं। 
जगत में रस्घी भी है, सर्प 
भी है ओर रस्सा में सप सानने- 
रूप आन्ति भी है| इसश्नीप१कार इस 
विश्व में अनन्त जीवपवार्था हैं, 
आआन्ति में निर्मित्त अज्ञीब पदार्थ 
हैं ओर अआ्रान्तिकप जीव की बिका- 
गेदशा भो हे; इसप्रकार जीब, 
अजाबव और जीव की भूछ-यह 
तीनों सिद्ध हाते हैं । 
९) जीव-अजीव के अंक 
और अश्वर 
जिसप्रकार अंक ओर अक्षरों 
के ज्ञान से रहित मनुष्य हिसाब 
का कार्य नहीं कर सकता, उसी- 
प्रकार आत्मा के अंक ओर अक्षर 
जाने बिना उसे पहिचाना नहीं 
जासकता। यहाँ “अछू”? का अर्थ 
है आत्मा का बिन्द-लक्षण अथवा 
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पहिंचान | आत्मा का चिन्द्र-लक्षण 
क्या है ? इसका जबतकऊ ज्ञान न 
करे तबतक उसे धर्मा का प्रारम्भ 
नहीं होता । ज्ञान-द्शान आत्मा की 
पहिंचान हे, जानना-देखना अध्त्मा 
को बतलानेवाछ्ा लक्षण है । 


'अक्षर' जिक्का नाश न हो 
बह अक्षर है। जीव और जड़ 
दोनों अक्षर अविनाशी हैं। जीव 
ओर जड़ के चिन्ह तथा उनका 
अविनाशी स्रभाव जाने बिना आत्मा 
ओर पर को नहीों समझा जञाखब ता। 
आन्मा ओर जड़ क लक्षण क्या है? 
उमे जाने ब्रिना आत्मा को जड़ से 
प्रथक “हीं जाना जासकता, ओर यदि 
आत्मा को जड़ से प्रथकू न जान 
तो उपर सम्यन्दर्शन अर्थात्‌ धर्म 
की प्रथ्म सीढ़ी भा नहीं मिलछती। 

जड़पद्‌र्थ ज्ञोकि शारीरादि 
अनेकरूप है, उसका लक्षण स्पर्श, 
रस, गंध, वर्ण इत्यादि है, उस 
चिन्ह के द्वारा वह जड़ है-अचेतन 
हे-एसा जाना जासकता है। ओर 
चैतन्य लक्षण द्वारा जीव को पहिचाना 
जाता है। 

भगवान आचा« देव जगत 
के जीबों को संबोधन करके कद्दते 
हैँ कि दे जीवो | अनन्तह्नाल से 


£ रह : 


अपना आत्मा वास्तव में क्‍या बम्तु 
हे, ओर उसके अस्तित्व का क्‍या 
स््ररूप हे-वह तुमने कभी नहीं 
जाना, यदि बह जाना हो तो 
विफार ओर दु.ख नहीं रद्दे | विकार 
ओर दुःख तो वर्तमानदशा में हे, 
ओर उसका निमित्त जड़ पदाथ' है। 
स्पर्श, ग्स इत्यादि न्‍्सक्रा छक्षण है। 
म्पर्शादि द्वारा जड़ को और ज्ञ,नादि 
द्वारा आत्मा को-इसप्रकार दोनों 
को प्रथक्ू करके न जाने तो धर्मा 
नहीं होता, इसलिये घर्मा करन के 
ज़िज्ञासु जीव को प्रथम हा आत्मा 
ओर जड़पदार्थ' को यथार्थ रीति 
से मिन्त-भिन्‍न समझना चाहिये। 


समझ, अर्थात्‌ धर्मा पर से 
नहीं होता, क्योंकि भूछ करनेबालय 
भी स्वयं है ओर उसे दूर करके 
घर्म का करनेबाला भी स्वयं हे । 


(१०) जीव में विकार और 

उम्रका नि्ित्त 
भूल होती तो भात्मा को 
दशा में है, परन्तु यदि पर पदार्थ 
निमित्त न हो तो किसके लक्ष्य से 
भूछ होगी ? पररृक्ष्य के बिना 
मात्र स्वभाव के लक्ष्य से भूछ नहीं 
द्वोती । यदि मात्र स्वतः से दी भूल 


$ शेह है : 


हो तो भूछ ग्वभाव दहोजाये, परन्तु 
बेसा नहीं हे । 

जिसप्रकार आत्म: निःयस्थायी 
पदार्थ' हे, बेस ही भूछ में निमित्त 
अजीवडदव्य नित्यस्थायी है | जिस प्रकार 
जीव भूछ »ो प्रविक्षण बढ़ाता 
रहता है, उसीप्ररार उसका निमित्त 


भी प्रतिक्षण अपनी अवम्धा को 
बदलकर स्थित रहनेबाला है। यदि 


सामनेवाला अजीब द्रव्य बदलता 
न हो तो आत्मा के सदेव भूल 
होती द्दोजाये, इसलिये अजीब निमित्त 
भी एक अवस्थारूप न रहकर नित्य- 
स्थायी रहकर बदलता है। जीव 
वै्वा लक्ष छोड़कर स्वभावोन्मुख 
हो तब्र उसे अजीव का >मित्त 
नहीं रहता, अथौन सामनेव्राल्टा 
निमित्त भी नित्यस्थायो रहकर अन्य 
दशारूप परिवर्तित होज।ता है, ओर 
ज्ञीव भो नित्यस्थायी रहकर बदल 
जाता है। इसश्रकार सामनेवालढा 
अजीवद्रत्य भी नित्यस्थायी पदार्थ 
सिद्ध होता है। 

इसप्रकार जो न्याय से सम- 
झना चाहे उसे बराबर समझ में 
आता है कि आत्मा और जड़-ऐसे 
दो प्रकार के पदार्थ हैं, उनके 
भिन्‍न-भिन्‍न छक्षण हैं; दोनों में 
लित्यता हे । जीव में मोह-राग- 
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द्वेब विकार पछटता हे ओर बिकरार 
का निमित्त जो कम'-अजीव पवा्थ 
है बह भी परिवतित होता है। 
यदि अजीब पदार्थ' स्थायी न हो 
तो उसका परिवर्तन भी न हो, 
और परिवत'न न हो तो उसके विकार 
में निमित्ततनना भी न हो; यदि 
विकार का निमित्त न हो तो विकार 
भी न दो, क्योंकि विकार केजछ 
जोबस्वभाव से नहीं होता, परन्तु 
पर-अजोब के छक्ष्य से होता है; 
इसलिये सामनेवाल्ा अजीब पदार्थ 
भी स्थायी है, ओर उसकी भिन्‍्न- 
भिन्‍न अवस्था प्रतिसमय होती 
रहती हे । 

आत्मा श्रिकार अस्तित्व रखने 
गला पदाथ है। उसका लक्षण 
झञाता-दृष्टापना है । जड़ से भिन्नप्रकार 
का उसमें चिन्ह हो तो वह जड़ से 
पृथक किया जासकता है; ओर वह 
अवस्था में बदलता द्वो तो बदल- 
कर सुखी दो ओर दुःख को दूर 
करे | इसप्रकार आत्मद्रव्य, उसके 
ज्ञानादि गुण ओर उसकी प्रतिसमय 
बदलने वाढी अवस्था-इन तीनों 
का पिण्ड आत्मा है। छसीप्रकार 
जड़द्ब्य, उसके सपर्शादि गुण और 
उसकी बदढने वाढी पयोय-इन 
तीनों का पिण्ड सो. क्रत्ीव-जड़ है। 
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इपप्रकार जीव और अजीत्र दो 
तत्व सिद्ध हुए । 
(११) पूर्ण सुख की प्राप्ति 
का उपाय 
पुनदच, जीवद्र्य में श्रति- 
समय्र अजसरथा बदलती है। वह 
अवस्था मलिन ओर निर्माठ ऐसे 
दो प्रमार की होती है। अज्ञान 
ओर गगद्देषादे के कारण मलिन 
होती है ओर अज्ञान रागद्वेषादि के 
दूर होने पर निर्मछ होती हे; 
इसप्रछार जीवद्रब्य में. मछिन 
ओर निर्माल दशारूप दो प्रकार न 
माने जाये तो उसे णज्ञान-रागद्वेप।दि 
अर्थान दुःखों को दूर करना ओर 
ज्ञान-पतरागता अथौन्‌ सुख प्राप्त 
करना-एपक्षा कुछ रहता ही नहीं; 
इसरलिय जीव में मलिन-दुःखरूप 
अवस्था है, ओर उम्र दुःखरूप 
अग्स्था को दूर करके निर्म ल-सुख- 
रूप अबतम्था उसे प्रगट करना है। 
जीव, उसकी पुण्य-पाप-आख्ब- 
बनंघधरूप विकारी अवस्था, विकार 
का निर्मित्त अजीव, विकाररहित 
साधक अवस्था-निर्मेंलदशा-स वर, 
निर्जभरा और पूर्ण निर्मछदशा- 
मोक्ष, इन नभ्वतक्त्वों का यथार्थरव- 
रूप जैसा है वसा समझकर नव- 
भेद के विकल्प से रहित अपने शुद्ध 
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आत्मा को यथार्थ जानना वह सुख 
प्रगट करने का सचूचा उपाय है। 
ओर इसग्रकार आत्मा को ८हिचा- 
नकर आत्मा में बारम्बार स्थिरता 
का अभ्यास करके सम्पूर्ण राग-द्वेष 
को दूर करना सो पूर्ण सुख प्राप्त 
करने का उपाय है। 

जीव विकारदशा। में, पर-अजीब 
के लक्ष्य से सुख-दुख की कल्पना 
करता है; इससे उसप्ते एक्रसममय की 
विकारी मलहिन अवस्था हे। यदि 
एकसमय को मलिन अवस्था जीव 
में न मानी जाय तो उस मलिन 
अवस्था का नाश करेँ ओर निर्माल 
अबस्था प्रगट करूं अर्थात्‌ शरीरादि 
अजीब पदार्थोा' का लक्ष्य छोड़कर 
त्रिकालों आत्मम्बभाव का ओर उन्मुख 
हे।ऊँ-ऐस भाव का अस्तित्व नहीं 
रहता | 
(१२) पापतत्व 

जीव ओर अजीब दो पदाथ' 
सिद्ध हुए। जीव का छक्ष्य पर-अजीब 
की ओर था वहाँ हिंसा, झूठ, चोरी, 
मैथुन ओर परिप्रह्मदि के पापभाव 
क्षणिक होते थे। यदि वे पापभाव 
स्वीकार न किये जाये तो उन 
हिंसादि पापभावों को दूर करके में 
घर्मा करूँं-ऐसा भाव ही इसके न 
हो; परन्तु जीव के हिंखादि पापभाव 
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छोड़ने का भाव द्वोता है, इसलिये 
पापतत्व का अस्तित्व सिद्ध ढोता है। 


हिंसा, झूठ इत्यादि भाव जीत 
में होते हैं वह कुछ है या नहीं। ? 
वे पापरूप भव आत्मा की विकारी 
पर्याय है। पाप पर में नहीं होता, 
आत्मा की क्षणिक दशा में होता 
हे। यदि आत्मा को क्षणिक दक्ञा 
में पापतक्व के अस्तित्व को स्त्री- 
कृति करे तो “मुझे पाप नहीं करना 
है-ऐसी ध्वनि निकले. किन्तु यदि 
वर्तमान क्षणिक अवध्था में पापतत्व 
को स्वीक रर न किया जाये तो “मुझे 
पाप नहीं करना हे'-ऐसी ध्वनि भी 
न हो। इसलिये पापतत्व है । 


स्वभाव से च्युत होरर जोब का 
खी-पुत्र-मकानादि पर लक्ष्य जाता हे, 
डस सम्बन्धी राग-3 ५ होता है, उस भाव 
को अर्थात्‌ पाप को स्वीकार न करे तो 


उसे धर्म करने का प्रस ग ही नहीं रहता | 
(१३) मलिनतत्व और निर्म लतत्व 

पुण्य, पाप, आख्रत्र, बंध, स बर, 
निर्जरा ओर मोक्ष-यह साततत्व 
त्रिकाली पदार्थ नहीं हैं, परन्तु त्रिकाली 
जीव पदार्थ की क्षणक अबस्थाएँ हैं । 
उनमें पुण्य-पाप, आमख्र ओरब घ मलि- 
नभाव हैं, स वर, निर्ज रा भ्रपूर्ण निर्मल 
भाव हैं ओर मोक्ष पूर्ण निर्म रभाव है । 
मोक्ष दोने के पदचान्‌ जीव अनत- 


झात्मधर्म $ परछ 


काल सदेव परिपूर्ण निर्मा ल हो रद्दता है, 
फिर कभो चसे किंचित्‌ मलछिनता नहीं 
होती । मलिन चार भाव कहे हैं उन्हें 
दि न माना जाये तो विकाररह्िित 
हो ऋर स्वभाव को-परि पूर्णनिर्म' छद्शा 
को प्रगट करना नहीं रहता, क्योंकि 
एकसमय की अवस्था में मलिनता माने 
तो ग्वभाव को पद्दिचानकर मलिनता 
को दूर करने का उपाय करे, किन्तु 
यदि मछिनता को ही न माने तो 
उपाय किसका करेगा ? 

पुनइच, उस पापभाव का अस्तित्व 
जीब की अपनी दशा में है। पाप 
शरीर, पुत्रादि में नहीं रहता; अपनी 
वर्तमानदज्ा में होता है। अपनी 
क्षणिकदशा में पाप का अस्तित्व 
स्वीकार न करे तो “यह [वकार 
क्षणिऋ है, मेरा स्वभाव द्रिकाली 
भरा है, उसमें यह क्षणिक विकार 
नहीं है”-ऐसी स्त्रीकृति न आय 
ओर रस स्वीकृति के बिना “मुझे 
त्रिकाडी स्व्रभाव की ओर उन्मुख 
होना हे!'-ऐसा उसे नहीं रहता। 
इसलिये जीव की क्षणिक्रदशा में 
पापभवव दोते हैं, यद्द सिद्ध द्ोता हे । 

जीव ओर अजीव यह थ मूल 
पदार्थ हैं। पुण्य-पाप इत्यादि पदार्था 
जजीव के सद्भावरूप निमित्त से 
या अभावरूप निमित्त से ह्ोनेवाली 
जोब की अवस्थाएँ हैं । उसमें पाप- 
रूप अवस्था को सिद्ध किया । (अपूर्ण) 


मुनिवरें का सहज वेराग्य 


[ नियमसार गाथा ३८ पर पृज्म श्री कानजी स्वामी के ब्याख्यानों से ] 


पने झुद्धात्म को ही उपा- 


देय जानकर उसों में छीन होने 
बाले मुनिबर केसे दवोते हैं उसका 
वर्णन करते हैं। वे मुनि, सहज 
चैराग्ण्खपी महू का जो शिखर हे 
उसके शिखामणि हैं। स्व्रभाव की 
भावना द्वोने से परभातं के प्रति 
स्त्राभाविक वेराग्य होता है। रब- 
भात्र के भान बिना बाह्य में त्याग 
कर दिया हो ते वह कहीं वगम्य 
नहीं हे। स्वभाव के भान बिना 
कषाय की भन्दता करके त्यागी 
होजाये, तथापि वह सहज वराग्य 
नहीं है ओर च्सका त्याग 
सच्चा त्याग नहीं हे। जिसके 
शुद्धात्मा का ग्रहण नहीं है उसके 
परभावों का स्याग नहों होता। पर- 
भावों को ही जो उपादेय मानता हे 
उसके बेराग्य केसा ? 


सहज ज्ञान ही भेरा स्त्ररूप है, 
मेरा स्वरूप जड़ रज॒कणों में अथवा 
राग में नहीं है। पंचमहात्रत का 
पाछन करूं-ऐसा विकल्‍प भी रोग 
है-ब धन है, वह मेरा स्वरूप नहीं 
है;-ऐसे अपने ज्ञानस्वभाव के भा 
में ज्ञानी को ख्ज बेराग्य होता 
है। चोशे गुणस्थान से ही सहज्ञ 


वैराग्य होता है । प्म्यग्दर्शन सहज 
वैराग्यरूपी महल का पाया हे ओर 
मुनि तो उस्र सहज वेराग्यरूपी 
महल के शिखर के मणि समान 
हैं! उनकी परिगति अपने सहज 
स्वभाव में अत्यन्त ढल गई है । स्व- 
भाव से ही स्वभात्र में आकर जिनकी 
परिणत पर से उदास होगई है ऐसे 
बैराग्य-शिरोमणि मुनिवरों को 
एक अन्तरतत्व ही उपादेय है। 
किसीने एक बाबाजी से एकांत 
में पूछाः-बाबाजी ! कैसी माहछा 
फेर रहे हो ? बाबाजोने धत्तर दिया- 
जैसो आदमियों की भीड़ हो बैंसी ! 
तात्पर्य यह हुआ कि-यदि अधिक 
भीड़ हो तो बहुत एकाग्रता का 
दम्भ करता है ओर यदि थोड़े से 
आदमी हां तो माला को एक ओर 
रख देता है। यह छोगों को दिखाने 
के लिए दम्म हैं, यह पापभाव 
है । जो लोगों को दिखाने के ल्यि 
दम्भ न करे किन्तु अपने परिणामओं 
में ही कषाय की सन्दता करके 
त्यागो हुआ हां और उस्ससे घर 
मानता द्ो-ऐसे जीव के भी सच्णल 
बेराग्य नहों दैे। जिस जीब ,को 
अतर में एक झुद्धात्मा के अति 
रिक्त अन्य किस्री में भी उपादेय- 
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बुद्धि नहीं है उसी के सच्चा वैराग्य 
होता है। ऐसे सद्दज वेराग्यरूपी 
महल के शिखर के मणि समान 
अुनिवरों को शुद्धात्मा द्वी उपादेय 


है। टाद्धात्मा को <्पादेरूप से 
जानना ही घम है। 


शुद्ध भात्मा ही जिन्हें उपादेय 
ड्वै-पुसे योगीश्वर परद्रव्यों से परा- 
ज्रमुख होते हैं | इस जीव को अपने 
अन्तरस्वभाव के अतिरिक किसी 
अन्य की शरण नहीं है, किसी पर 
के साथ सम्बन्ध नहीं हे, देवगुरु- 
शरणभूत 

नहीं हैं,स्वतः अन्तरतत्व है ओर समस्त 
पर द्वव्योंसे उदासी न है । मुमुक्ष जीवों 
को सच्चे देव-गुरु के गुणों को अधि- 
कता देखकर उनके प्रति प्रमोद 
ओर भक्तिभाव आता तो अवश्य 
है। निम्नदशा में यदि गुणों को 
अधिकता देखकर उमके प्रति प्रमोद्‌ 
भाव ओर भक्ति जागृत न हो तो 
वह जीव शुष्क है, उसे वास्तव में 
गुण की रुचि नहीं है । परन्तु देव- 
गुरुके भ्रति जो प्रमोदभाव होता 
है बह भी राग है, उस राग को 
यदि शरणभूत माने तो वह अज्लान 
है। यदि पर को शरणभूत मानेगा 
तो पर से उदासीन द्ोश़र अपने 
स्वरूप का आदर कहे से करेगा ? 
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ओर यदि देव-गुरु के प्रति जो 
झुमराग है उसे अपना कर्तव्य 
मानेगा या उससे कल्याण मानेगा 
तो वह राग का आदर छोड़कर 
अपने स्वरूप का आदर कब करेगा! 
इसछिए सभी निकटभव्य जोबों को 
एक शुद्ध आत्मा ही उपादेय है। 
जो जीत्र अपने सहज स्वभाव के 
सन्‍्मुख होने से समस्त परद्वव्यों से 
पराज्ञमुख दहोगया, अथौत्‌ एक र्व- 
भाव को ही उपादेय रखा ओर 
अन्य सबको बहिरतत्व जानकर उनकी 
श्रद्धा छोड़ दी हे वह धर्मी हे। 
शुद्धा्पा को उपादेय जानने 
वाले मुनिवर उत्कृष्ट बेराग्यवत द्ोते 
हैं, परद्रव्यों से पराड्डमुख होते हैं- 
यह बात हुई। पुनइच, वे मुनिवर 
कैसे हैं? पचेग्द्रियों के बिग्तार से 
रहित हैं ओर मात्र शरीर का ही 
परिग्रह है। मुनि के पांच इन्द्रिया 
तो द्वोतों हैं परन्तु उनका विस्तार 
नहीं है अर्थात्‌ पाँच इन्द्रियों के 
रस, रूप आदि विषयों की ओर से 
उनको परिणति रुक गई है, उनके मात्र 
शरीर का ही परिभद्ट है। मोर पींछी 
ओर कमप्रण्डल होते हैं, परन्तु वे अपने 
शरीर को रक्षा के देतु नहों हैं। 
ओर उन भुनिवरों की बुद्धि 
स्वद्रृ्य में ढीन है । पहके अज्ञान- 
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दशा में पर को अपनेरूप मान- 
कर ओर रागाईि को आत्मा का 
स्वरूप मानहर ज्ञान बहा छीन होता 
था, अब भेदज्ञान द्वारा शुद्धात्मस्व- 
भात्र को हो उपादिय जानकर, झ्लान 
को परद्रठ्यों को लछीनता में से हटा- 
कर स्वद्रव्य में जोड़ा है ओर 
शुद्धात्मरवरूप के विशेष अनुभव 
द्वारा ज्ञान को स्रद्रव्य में छीन 
किया है-इश्चप्रकार जिन्होंने अपने 
ज्ञान को अपने में ही युक्त कर 
छिया है-रसे बे बीतरागी सत 
सातवे -छट्ठ गुणस्थान में आत्मान द्‌ 
में झूलते हैं; प्रतिक्षण विकल्प ताड़- 
कर शुद्धात्मा का साक्षात्‌ अनुभव 
करते हैं; उन मुनिवरों ने मिथ्यात्व 
आर कषाय को जीत लिया है, इस- 
छिए वे परम जिन हैं; ओर स्त्रद्वव्य 
में युक्त होने से वे योगी हैं; 
ऐसे परम जिन योगीडबरों को 
एक शुद्धात्मा ही आदरणीय हे, 
इसके अतिरिक्त अन्य सब परद्रव्य 
ओर परभाव हैं; वह बहिरितत्व 
है, बह भादरणोय नहों है । 

इस गाथा में उपादेयरूप 
शुद्धात्मा का वर्णन कियो है, ओर 
साथ दी साथ मुनिदशा कैसी होती 
है ओर आसन्नभव्य जीव केसा 
होता है-“उसका भी वर्णन: आजांत। 
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है। योगीश्वरों को एक शुद्धात्मा 
ही अगीक र करने योग्य हे-ऐसा 
मुनि का दृष्टान्त छेकर आचाय- 
देव कहते हैं कि समस्त आपन्‍्न- 
भव्य जीवों को निजश्वारण परमात्मा 
के अतिरिक्त अन्य कुछ भी अगी- 
कार करने योग्य नहीं है | 
जिसप्रकार मुनिवर्गें को एऋ 
शुद्ध परमःत्मा हो उपदिय है, उसी- 
प्रकार समस्त आसन्नभव्य जीर्बो 
को अपना शुद्ध परम.त्मस्वमाव ही 
अपादेय है | जो शुद्ध परमात्मस्वभाव 
को नहीं जानते और उसके अति- 
रिक्त अन्य को उपादिय मानते हैं, 
वे जीव आभ्रन्नभव्य नहों किन्तु 
दूरभव्य हैं । निम्न साधकद॒शा में 
शुभ या अशुभ भाजरां में भी युक्तता 
होती दो, किन्तु जो अत्यन्त निकट 
भव्य हें ऐसे जीब अन्तरश्रद्धा में 
एक शुद्धात्मा के अतिरिक्त अन्य 
किसी भाव को अपना स्वरूप नहीं 
मानते, उनको शुद्धात्मा का ही आदर 
है ओर अन्य सभी भावों का 
निषेध हे । साधक की दृष्टि का 
बल. शुद्धस्वभाव में ही है । सत- 
मुनिदशा जेसो आत्मस्थिरता न 
हो सके तो द्वे जीव ' श्रद्धा तो 
ऐसी ही रखना कि मुझे एक शुद्ध 
कारण परमात्मा फे अतिरिक्त अन्य 
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कुछ भी भाद्रणीय नहीं हे। यदि 
जीव अपने शुद्ध खभाव को आद- 
रणीय मानकर उपकी श्रद्धा ओर 
ज्ञान करेगा तो उ ओर के विद्येष 
चुरुषार्थ से उसमें स्थिरता करने 
स्रे अशुद्धभाव दूर होजायेगे ओर 
मुक्ति डोज्ञायेगी; परन्तु यदि छझुद्धात्मा 
के अतिरिक्त दूमरे भावों को आद- 
रणीय मानेगा तो कभी भो शुद्ध- 
भाव प्रगट नहीं होगा । 

नासमझ बाढक के पास 
हजार रुपयों के मूल्य का हार हो, 
परन्तु यदि कोई उसे दो पेसे का 
पेड़ा दे, तो वह द्वार उसे दे देगा, 
क्योंकि उसने हार का मूल्य नहीं 
जाना है; ओर पेड़ा मीठा छगता 
है। उद्ली प्रकार अशज्लानी जोब ने 
अपने अखण्ड एक निरपेक्ष स्वभाव 
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की मदिसा नहों जानी है इससे 
वह पर्याय जितना द्वी आत्मा को 
मानकर सम्पूर्ण स्वभ्षब को भूछ 
जाता है, उसे राग को-पुण्य की 
मिठास है । एक क्षणिक विकल्प 
को सपूर्ण आत्मा दे देना, वह 
क््ञान हें-दुःख है-अधर्म है; ओर 
'में विकल्प जितना नहीं हूँ, मै तो 
विकल्प से पार सदा एकरूप रहने 
वाढा ह-ऐसे श्रद्धा-श्लान द्वारा पूर्ण 
आत्म! को विकार से प्रथकू स्थिर 
रखना सो सम्यर्दर्शन हे-सुख हे- 
धर्मा है । जबतक इसकी पहिचान 
ओर महिमा न करे कि अपना 
पूर्ण स्वभाव कैसा है; तबतक जीव 
को धर्म नहीं होता । 





आत्मा कासदा पैसा इत्यादि पखवस्तुओ के बिना ही चलता है ! 


[पूज्य श्री कामजी स्वामी का व्याख्यान] 


शरीर में रोग हो, पुत्र मरे, 
इत्यादि चाहे जैसी प्रतिकूछता 

के समय भी उसमें राग-द्वेष न करके, 
स्वभाव के लक्ष्य से ज्ञाता-हृष्टा 
रहकर ज्ञानीजीव अन्तर में अना- 
कुछ शांति का वेदन करते हैँ। उस 
शांति का बेदन होने को शर्त किसी 
खयोग में नहों हे, परन्तु राव 


में बैसी शक्ति है। अनुकूढता या 
प्रतिकूछता में राग-द्वेष किये बिना, 
ज्ञाता-दृष्टारूप रहकर शांति का 
वेदन करने की शक्ति चैतन्य में ही 
है। इससे वह चाहे जिस वस्तु के 
अभाव में भी स्व॒तः अपनी शांति 
का वेदन करने के छिये समथ है । 
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इसलिये सभी बम्तुओं के बिना दी 
आत्मा 'का चलता है। पेसे के 
बिना नहीं चलछता-ऐसा अश्वौनी मानते 
हैं; परन्तु बह बात बराबर नहीं 
है। जगत में आत्मा है और पेंखा 
भी हे; परन्तु आत्मा पेखारूप नहीं 
है ओर पस्ता आत्मारूप नहीं है, 
इससे आत्मा त्रिकाठ पेसे बिना 
ही स्थिर है; आत्मा अपने स्वभाव 
से ही है; पेसा हे इसलिये आत्मा 
है-ऐसा नहीं हे। जात्मा भण्ने 
स्वभा३ से स्थिर है ओर पेसा पर 
से स्थिर है; एक का दूसरे में अभाव 
है; परन्तु मेरा परवस्तु के बिना 
नहीं चल सकता-ऐसी अज्ञानी को 
कल्पना हे वही दुःख हे । आत्मा 
कनादि से है ओर आत्मा में पर 
का अभाव अनादि से है| परवस्तु 
क्नादि से है; परन्तु आत्मा में 
उसका अभाव हे, इख्रलिये आत्मा 
का सदा परवस्तु के बिना ही 
चक्वता हे | 

बस्तु अनादि-अनन्त है; वस्तु 
ही उसका रूपान्तर होता है । आत्मा 
वस्तु अनादि से है, और उसका 
बर्तामान रूपान्तर भी अनादि से हो 
रहा हे। अनादि से “मेरा परबस्तु 
के बिना नहों चल सकता”-ऐसी 
क्ल्पनारूप से रूपान्तर हुआ हे; 
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उस कल्पना के बिना अज्ञानी का 
अनादि से नहीं चला है। में परे 
से स्थिर नहीं हूँ, परन्तु अपने से 
हो स्थिर हूँ; मेरा स्वभाव मुझ से 
परिपूर्ण है ओर पर खे शून्य हे, 
इसलिये मेरा अपने स््रभाव के त्रिना 
नहीं चछठ सकता-ऐसा माने तो 
अपने स्वभाव को पहिचानकर उसका 
आश्रय करे ओर पराश्रय को दूर 
करके मुक्त हो | 

जगत के जीबों को धर्म की 
कव्टा का मूल्यांझन नहीं हे | छोकिक 
का का मूल्य जगत को छगता है, 
परन्तु धर्म की कछा को महिमा 
नहीं है। कुम्द्वार के काम में बकीछ 
बुद्धिमानी नहीं करता और बका- 
लत के काम में कुम्हार माथापच्ची 
नहीं करता; परन्तु धर्म में तो 
जो देखी वही बुद्धि लड़ाता है कि 
ऐसा करो तो धर्मा होगा, यह करो 
तो धर्मा होगा; परन्तु पर से भिन्न 
आत्मा के भान बिना घम्म नहीं 
होता । और जिसे अपने आत्मा 
की पहिचान न हुई हो वह धर्म 
का खच्चा स्वरूप नहीं कह सकता । 

आत्मा में से अन्य खब वस्तु 
को निकाल देना चाहिए कि वह मेरा 
स्वरूप नहीं हे; इसके बदछे अज्ञानी 
जीव 'मैं परवस्तु से स्थिर रहता 
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हूँ-ऐसा मानकर पर के साथ अपना 
गुणाकार करता है। मैं अपने में 
हूँ, और पर का वियोग मुझ में 
अनादि है, तो फिर पुत्र था और 
उश्चतका विशेग हुआ-ऐसख्रा त्रिकाल 
में नहीं है; क्योंकि मुझ में त्रिकाल 
पुत्र का वियोग ही है । 
जिख स्थान पर जाना हो वह का 
मार्ग छोड़स्र दूसरे मार्ग पर चढे 
तो बहू निद्चिचत्‌ स्थान पर नहीं पहु- 
चेगा; उस्रीप्रकार चेतन्य की पह्चिचान 
मुक्ति का माग' है, वह मार्ग छोड़- 
कर अन्य मार्ग पर चले तो मुक्ति 
नहीं होगी । 
आत्मा का त्रिक्नार परवस्तु के 
बिना ही चछ रहा हैं, क्‍योंकि 
आत्मा का अस्तित्व परतस्तु के 
कारण नहीं है; परन्तु जीब को ऐसी 
मिथ्या कल्पना है कि मेरा पर के 
बिना नहीं चछ सकता-यदही दुश्ख 
का मूल है। प्रत्येक वस्तु दूसरी 
बस्तु के बिना हो सदा चढूाती है; 
परन्तु एक पदार्था का दूसरे पदार्थ 
के बिना नहों चल सकता-ऐसी 
मान्यता कुमार्ग है। में पर से 
भिन्‍न श्रिकाछ स्वाधीन परिपूर्ण हूँ- 
एसी पग्रतीति बहू सुम।र्ग है, उस 
भागा में चेतन्य का प्रकाश है | 
आत्मा एक पदार्थ' है, ऐपा 
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कहते दही सिद्ध हुआ कि बह पर- 
रूप नहीं हे। पर कितने ! कि 
एक आत्मा के अतिरिक्त अन्य समस्त 
पदार्थ रूप से वह अभावरूप है- 
ऐसा भिनन्‍नता का मार्गों छेना सो 
मोक्ष का सुमार्ग है। जिसे पर से' 
भिन्‍न चेतन्यतत्व की प्रीति है वह 
उत्कृष्ट म्थान प्राप्त करने लिये 
पात्र है। परवस्तु के बिना ही मेरा 
चलता हे-ऐसी प्रतीति हुई वहाँ 
“यह संयोग मुझे अनुकूछ है ओर 
अमुह प्रतिकूल है”” ऐसी कल्पना को 
स्थान नहीं रहा। मैं समस्त पदार्थो' 
का ज्ञाता हूँ, ऐसा अभिप्राय हुआ । 
मेरा पर के बिना नहीं चछ स#ता- 
एसी विपरीत मान्यता के कारण 
जीव को स्वभावा न्मुख होने में अनादि 
से मद्दान विध्न होरदा है। परवस्तु 
के बिना मेरा नहीं चछ सकता- 
ऐसी मान्यता स्त्र-पर की एकल्ववुद्धि 
है और वही मिथ्यात्व है । 


दो मनुष्यों के पुत्र-मरण का 
सयोग हुआ; वहाँ एक मनुष्य समा- 
धान कर छेता है और दूसरा खेद 
करके आकुलछित होता है। पुत्रमरण 
का संयोग हो उससमय भी यदि 
आत्मा समाधान करना चाहे तो 
वह समाधान कर सकता है- 


ऐसी उसमें शक्ति है। चाहे जैसे 
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सयोग के समय समाधान करने 
की शक्ति आत्मा में है, परन्तु जिसे 
उसका विश्वास नहीं है, वह मेरा 
पर के बिना नहीं चल सता? 
ऐसा मानता है, वहां मिथ्याभाव 
है। यदि एकबार स्वभाव के भान 
द्वारा उस्र भिथ्यात्व का नाश करे तो 
अल्पह्नाल में मुक्ति होजाये । 


स्वय सिद्ध चतन्यतत्व स्वाघधीन 
है, वह अन्य पदार्था के बिना ही 
स्थिर है-इसका जिसे जइबास नहों 
है वह चैतन्य का ध्यान करने के 
छिए पात्र नहीं हे । आत्मा में पर- 
बस्तु का तो त्रिकाछ अभाव हो है 
ओर “ मेरा परवस्तु के बिना नहीं 
चल खकता”-८सी कल्पना का भो 
त्रिकाल्ठी स्वभाव में अभाव है, परन्तु 
एकसमय की पर्याय में उसका सदू- 
भाव है । विकार त्रिकाली स्व्रभाव 
में नहीं छिनन्‍्तु पर्याय में हे । इस 
विकारी पर्याय के बिना अनादि से 
एकसमय भी नहीं चढाया, वही 
ससार हे; इसके अतिरिक्त बाह्य 
पदार्थों में खसखार नहीं हे। जब 
ऐसा प्रारम्भ करे कि भेरे त्रिकाली 
स्वभाव में परवस्तु का अभाव है ओर 
विकार का भी अभाव हे-ऐसी श्रद्धा 
हुई तब विकार के बिना मेरा चल 
सकता है-ऐसा मेर। ज्ञानस्यभाव हे- 
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ऐसा भान हुआ; अर्थात्‌ बिकाररदित 
स्वभाव को प्रतीति हुई-सम्यर्दर्शान 
हुआ । अब जो विकार होता है 
उसे अपना स्वरूप नहीं मानता । 
क््ञानी को क्षणिक विकार का प्रति- 
भास द्वोता है, परन्तु विकाग्रदित 
ज्ञानमूर्ति आत्मा त्रिकाल ध्रुव हे, 
उसको महिमा भातष्ित नहीं होती। 
जो जिकार है वह त्रिकाल स्वभाव 
नहीं हे परन्तु क्षणिक विभाव है। 
त्रिक्नाल्स्थभाव की अन्तर गरृष्टि से 
परिणमित द्वोना सो धर्म हे । अज्ञानी 
तो मानता है कि मेरा विकार बिना 
नहीं चल सकता, इससे उसे विऋार 
की रुचि ओर त्रिकाल्स्वभाव का 
अनादर हे बह अधर्मा है, उसके 
त्रिकाल्स्थभाव के अनादर का मिथ्या- 
त्व है। धर्मोी को त्रिकालस्वभाव 
का आदर है ओर क्षणिक्र विकार 
का अनादर हे; उसके अल्प शुभा- 
शुभभाव दोते हैं उन्हें बह स्वभाव 
से बहिरभाव जानता है, इससे 
बिकार द्वोते हुए भी उसे सच्ची श्रद्धा- 
ज्ञानरूप धर्म होता है। इसलिये 
आत्मार्थियों को त्रिकाल चेतन्यरब- 
भाव की रुचि ओर प्रतीति करना 
चाहिए | उस्रके विश्वास से स्वभाव 
का विकास ओर विकार का नाश 


होगा । 


हेय-उपादेय तत्व का स्वरूप 


[वि- ससार साथा ३८ पर पूज्य स्वासीजी के प्रक्‍चनों से] 


नियमखार को इस १८वीं 
गाथा में देय-उपादेय तत्व का कथन 
है। अपना शुद्ध आत्मस्वभाव ही 
उपादेय है; जीव-अजीवादि सात- 
तत्व परद्रव्यरूप हैं, वे ग्रहण करने 
योग्य नहीं हैं । 

प्रशनः-सखात तत्वों में 'जीवतत्व” 
भी आजाता है, तो क्‍या वह भी 
परद्रव्य है ? 

उत्तर:ः-सहज़ ज्ञानस्वरूपी जीव 
तो सतत्त्र है, बढ कहीं परद्रद्य 
नहीं है ! यहँ। जीव के शुद्धस्वभाव 
को परद्रव्य नहीं कहा है, ण्रन्तु 
में जीव हूँ!-एसा जो मनसम्बन्धी 
रागमिश्रित विचार हे उसे यहाँ जीव- 
तत्व के रूप में मानकर परद्रव्य 
कहा है । “मैं जीव हूँ-ऐसा विकल्प 
आत्मा का स्वरूप नहों है. इखसे वह 
परद्रव्य है. और देय है। आत्मतत्व 
ज्ञानस्वरूप है; 'में जीव हूँ-'ऐसा जीव 
सम्बन्धी विकल्प आत्मतत्व में नहीं 
है, ओर उस विकल्प द्वारा आत्म- 
तत्व अनुभव में नहीं आसकता, 
इसलिये वह विकल्प देय है| जीव 
स्वत: परद्रव्य नहीं हे, परन्तु जीव- 
तत्व सम्बन्धी जो विकल्प है वह 
परद्रव्य है। शुद्ध जीवतत्व तो उपा- 
देय हे, परन्तु 'मैं जीवतत्व हूँ” ऐसा 





विकल्प उपादेय नहीं है । इस अपेक्षा 
से जीवतत्व को द्वेय कहा हे-ऐसा 
समझना । 
दूसरा अजीवतत्व है, वह 
लपादेय नहीं हे। जीव के अति- 
रिक्त दुसरे पांच अचेतनद्रव्य हैं वे 
अजीब हैं । 'में अन्नीव नहीं हूँ- 
ऐसा जो रागसिश्चित विकल्‍प है 
बह परद्रव्यरूप हे, उस विकल्प के 
द्वारा अजीब से भिन्‍न जीवतत्व 
अनुभव में नहीं आता, इसलिये बह 
हदेय है । 
तोखरा आख्रवतत्व है । हयादि 
के शुभभाव अथवा द्विसादि के अशु- 
भभाव-दोनों आख्रव हैं, वह जीव 
का म्वरूप नहीं हे। आखत्रत्र मेरा 
स्वरूप नहीं है, में आखत्रव से 'प्रथकर्‌ 
हैँ?-ऐसा विकल्‍प तो राग है; पर- 
द्रव्यरवरूप है; उस बिकतप में ही 
जिसकी बुद्धि रुकी हुई दे वह्द 
मिथ्यादृष्टि है; उस बिक्ला के 
द्वारा जात्मतत्व अनुभव में नहीं 
आखकता, इसलिये वद्द विकरुप हेय 
है। विकल्परदहित होने से जिस 
सद्दज आत्मतत्व का अनुभव होता 
है बह सहज आत्मतत्व ही उपादेय 
है। यहाँ विकल्प मान्न को परद्वब्य 
में गिना हे। अपने घुद्धश्वभाव 
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सम्बन्धी विकल्प करना भो रद्द्रव्य 
का स्वभाव नहीं हे । 

चोथा ब'घतत्व है, वह उपादेय 
नहों हे। में कर्म से बंधा हुआ 
हूँ, ऐसा विकल्‍प तो देय हे, ओर 
मै' कर्म से बधा हुआ नहीं हूँ- 
अबंध हूँ; ऐसा रागमिश्रित त्िकल्प 
भी हेय है । अब घस्वभाव तो अपना 
स्वरूप है, परन्तु में अबंध हूँ- 
एसा विकल्प अपना स्त्ररूप नहीं है, 
वह परद्रव्य है इसलिये देय है। 


पँचवी सवबश्तत्व है, वह भी 
देय है | आत्मस्वभाव के भानपू- 
वंक अशतः शुद्धता प्रगट हुई ओर 
पुण्य- पाप रुक गये, बहू सबर है। 
स्वर स्वत: निर्मछ पयोय है। 


प्रशनः-स बर तो निर्माल पर्याय 
है, तथापि उसे हेय क्‍यों कहा ? 

उत्तरः-स वरतत्व के रछक्ष्य से 
विकल्प होता है। सर वरतत्व और 
उसके छद्ष्य से होनेवाला विकल्प- 
इन दोनों की एक सानकर सयबर 
तत्व को ही देय कट्दा है। 'में सवर 
करूँ” ऐसः विकर॒प करना खतरो राग- 
मिश्रित्साव है, उससे खबरदज्ा 
प्रगट नहीं होती । यहाँ एकरूप आत्म- 
स्वभाव का ही ग्रहण कराना हे, उसमें 
किसीप्रकार के भेद का या विकल्प 
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का स्वीकार नहीं हे। खबर तो 
एक निर्मछ पर्याय है। यहाँ पर्याय- 
दृष्टि ही छुड़ाना है, इस्रॉलिय्रे संवर 
तत्व भी देय हे अर्थात्‌ उसका लक्ष्य 
करने योग्य नहीं है। पुण्य-पाष्‌ 
को शोकूँ-ऐसे विकल्प से पुण्य-पाप 
नहीं रुकते, परन्तु एकरूप आत्म« 
स्वभाव के लक्ष्य से दी पृण्य-पाप 
रुकते हैं, इसलछिय एकरूप आत्म- 
स्वभाव द्वी उपादेय है | आत्मस्वभाव 
के छक्ष्य से एक्राग्न होने पर खबर, 
निज'रा ओर मोक्ष होज्ञाता है। 
छठवो निर्जरातत्र है। आत्म- 
स्वभाव को एकाग्रता से झुद्धता 
बढ़ती हे ओर अशुद्धता दूर होती 
है, वह निर्जरा है। मछिनता को 
दूर करूं ओर शुद्धता बढ़ाऊँ-ऐसा 
विकल्प भी होता है; वह विकल्प 


परद्रव्यरूप हे; उसके लक्ष्य से धर्मा 
नहों होता । 


सातवी मोक्षतत्व है, मोह 
अधथात्‌ आत्मा की सम्पूर्ण शुद्ध दशा। 
यह मोक्षतत्व भी देय है। पर्याय- 
बुद्धि-अज्ञानी को ऐसा छगता है 
कि, णरे रे! क्‍या मोक्षतत्व भी 
छोड़ने योग्य है ? परन्तु भाई! 
मोक्षदशा तो एक पर्याय है, मोक्ष 
पयौय पर जिसका छरक्ष्य है उसे 
कभी मोक्षदशा नहीं होती | पयौय- 
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दृष्टि छोड़कर सम्पूर्ण द्रव्यस्वभाव 
को दृष्टि में स्वोकार न करे वह- 
तह धर्म नहों होता । में मोश्ष 
करूँ- ऐसा विकल्प परद्रठ्यस्वरूप है । 
मैं क्षात्मा अपना मोक्ष करूं-ऐसे 
विचार के द्वारा आत्मतत्व का ग्रहण 
नहीं दोसकता। इस बिचार में तो 
शगस्वरूप भेद का विऋर्प आता 
है। अभेद शुद्ध आत्मस्त्रूप को दी 
लपादेयरूप से अगोकार करके वहाँ 
एकाग्र होने से सहज मोक्षदशा 
होती है। 

“अपना मोक्ष करूँ?- ऐसा भाव 
होता है वह अगीकार करने योग्य 
नहीं है; क्‍योंकि वत मान में मोक्ष- 
दशा तो नहीं है, इससे उसपर 
लक्ष्य करने से पर्यायवुद्धि दूर नहीं 
दहोगी ओर आत्मस्वभाव रक्ष्य में 
नहीं आयेगा । ज्ञो त्रिकाो आत्म- 
स्वभाव है उसपर हरक्ष्य करने से 
हो पर्यायबुद्धि दूर होती है; 
इसलिये वह त्रिकाछी द्रव्य ही 
उपादेय हे, इसके अतिरिक्त सातों- 
तत्व द्वेय हैं । इसलिये आचाय॑ देव 
कहते हैं कि दे भव्य ! तुझे उपा- 
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देय स्वरूप तो एक आत्मस्वभाव है, 
ऐसा समझकर तू उसकी पहिचान- 
कर ! 


यहा, आचार्य देव आत्मर्त्रभाव 
को समझाते हुए कहते हैँ कि, जीव- 
अजीवादि सात तत्वों के विकल्प सो 
परद्रव्य है, ओर इन सातों तत्वों 
के विकल्प से अगोचर जो शुद्ध 
आत्मस्वरूप है बहो एक स्वद्नेव्य 
है, वह्दी जीब है ओर उसी को 
अंगीकार करना है; शुद्ध जोब को 
अंगीकार करने से शुद्धभाव प्रगट 
होता है । अंगीकार करना अर्थात्‌ 
उसकी श्रद्धा करना, ज्ञान करना ओर 
उसमें छीन होना । जहाँ साततत्वों 
के भेद की श्रद्धा है वहाँ एक स्व- 
तत्व का अनुभव नहों द्योता, आर 
एक स्वतत्व को श्रद्धा में खाततन्वों 
के विकल्‍प नहीं हे। साततत्वों क 
बिचार में क्रम पड़ता हे ओर राग 
होता हे; एक स्वतत्व की श्रद्धा में 
भेद नहीं है, राग नहीं हे इसलिये 
अपना एक णुट्धस्वरूप जेसा है बसा 
जानकर उसमें स्थिर होना चाहिए; 
वह्दी धर्म और मोक्षमार्ग है । 


भगवान महावीर ने किसिप्रकार मोक्ष प्राप्त किया ? 


[श्री बीरनिर्वाण कल्याणक के दिन पूज्य स्व्रामीजी का प्रवचन] 


आीज्ञ माइ़लिक दिवस है। वीर 
भगवान के निर्वाण कल्याणक का 
दिन है | आज से २४७५ बष पूर्व 
इस भरत क्षेत्र में महावीर भगवान 
विराजमान थे; उन मह्दाबीर स्वासी 
का जन्म पैत्र शुक्ला त्रयोदशी को 
हुआ था। उन्हें ७२ वर्ष पूर्ण हुये 
ओर निर्वाण प्राप्त किया; उसो 
निबोण कल्याणक का आज दिन है। 

महावीर परमात्मा भी, जेंसे 
यह समस्त आत्मा हैं बसे ही आत्मा 
थे, वे भी पहले चार गतियों में 
अ्रमण करते थे; उप्तमें से वे उननति- 
क्रम में चढ़ते-चढ़ते तीर्थ'कर हुए। 
भगवान चार गति में थे वहाँ सत्ख- 
मागम द्वारा अनुक्रम से आत्मा का 
भान हुआ । जिसप्रकार चौंसठपुटी 
पीपछ को पीसते रहने से वह चर- 
परी द्वोती जाती है, उश्ती प्रकार आत्मा 
सें परमानन्द भरा हुआ हे, वह 
प्रयास द्वारा बाहर आता है | भग- 
वान महावीर के आत्मा में परमा- 
नंद भरा हुआ था उसे स्वतः अनु- 
क्रम से प्रगट करते हैं; मन, वाणी, 
देद से मिन्‍नतत्व आ।नन्‍्वमूर्ति हूँ, 
पैसा भान करते हैं। 

आत्मा का चेतना स्वभाव है। 
चेतना का अर्थ है जानना-देखना; 


चसमें ज्ञितने संथोगीभाक होते हैं 
वे पर अपेक्षा के हैं। चेतन्य के 
शुद्धस्घभाव की जबतक दृष्टि न हो 
तबतक अन्तर से विकास होकर 
स्व्ृत त्रता प्रगट नहीं होती अर्थात्‌ 
मोक्षदेशा प्रगट नहीं होती । 


कांच के ढेर में यदि हीरा पड़ा 
हो तो बह हीशा संणेग में पड़ा 
हे, उस हीरे का जो मूल्यांकन करे 
बद् परीक्षा करके हीरे को कांच 
से प्रथक्ू करके ले लेता है। 
इसीप्रकार कम'सखयोग के बीच 
अनादि का चैतन्यमूर्ति ज्ञानज्योति 
निराला हीरा पड़ा है, ऐस चेतन्य 
स्वरूप को जिसे प्राप्त कग्ना है 
वह सत्समागम से चेंतन्यमूर्ति' 
आत्मा की बराबर पहिचान करके, 
श्रद्धा करके उस स्वरूप में स्थिर 
होकर मोक्षदशा प्रगट करता है । 
इसप्रकार चेतन्यमूर्ति होरे को श्रद्धा, 
ज्ञान ओर चारित्र द्वारा पृथक कर 
छेता है । 


सहाबोर भगवान इस भत्र से 
पहले दखवे स्त्र्ग में थे; ओर उससे 
पूर्व नन्द्राजा के भव में आत्मा के 
भानसद्वित चारिनत्र का पाछन किया 
था, नग्न दिगम्बर मुनि हुए थे, उस 
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मुन्पिने में स्वरूप की रमणता में 
छीन थे, वहेँ। उस भव में उन्होंने 
तीर्थंकर नामकर्मा का बंध किया 
था। पुण्य का एक ग्जह्रण या 
शुभभ.व का एक अंश उठे वह मेरा 
स्वरूप न्हों है, वह मेरा कतव्य 
नहीं है-ऐसे भान में स्वरूप को 
ग्सणता में रम रहे थे। ऐसी दशा 
को भूमिका में शुभ विकल्प आता 
है कि अरे रे ! जीबों को एसे स्व- 
रूप का भान नहीं है। स्वरूप-रस- 
णता से बाहर आने पर ऐसा विकल्प 
रठा कि अहा ! रखा चतन्यस्रभाव | 
उसे सब जीव क#िसप्रकार प्राप्त 
करे ! सब जीव करूं शासनरसी, 
ऐसी भाव दया, मन उछसी |” सभी 
जीव ऐसे स्वरूप को प्राप्त करलढे- 
ऐसा विकल्प आया, परन्तु वास्तव 
में उसका अर्था ऐसा है कि अहो ! 
ऐसा मेरा चैतन्यरवभाव कब पूर्ण 
हो ! में कब पूर्ण द्वाऊँ ! बेसी भावना 
का बल है ओर बाह्य से ऐसा 
विकल्त॒ आता है कि अहो ! एसा 
स्रभाव समस्त जीव कसे ग्राप्त करे ! 
बैसे उत्कृष्ट झुभभांव से तीर्थंकर 
नासकर्म का बंध हुआ। 

जिस भाव से तीर्थ करप्रकृत्ति 
को बंध हुआ वह भाव भी क्षात््मा 
को लाभ नद्दीं करता; बह शझुभभाव 
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दूर होगा तब भविष्य में केवछज्ञान 
होगा। उस तीर्थंकर पद से, जो 
वाणी खिरेगी उस वाणी के +*जकण 
स्वरूप के भान की भूमिका में 
बधते हैं। यह राग मेरा कर्तव्य 
नहीं है-ऐसा भान था ओर स्व- 
रूप में रमते थे, ऐसी भूमिका में 
तीर्थ कर प्रकृति बंधी थी। राग को 
छाभरूप माने उस भूमिका में तीर्थ - 
कर प्रकृति का बंध नहीं होता; कितु 
राग मुझे छाभरूप नहीं है, में राग 
का कतो नहीं हूँ,-ऐसे भान को 
भूमिका में तीर्थंकर प्रकृति बधती 
हे। 

भगवान महावीर ने ननन्‍द राजा 
के भव में एसी वाणी का बन्ध 
किया कि भविष्य में पात्र जोवों 
को छाभदायक्ू हो, भवपार का 
निमित्त हो, दूसरे जोबों के तरने 
के लिये सर्वेत्कृष्ट निमित्त हो, 
ऐसी तीर्थंकर प्रकृति का बन्ध किया 
ओर जब तीर्थंकर देव के भव में 
ध्वान खिरेगी तब वह अनेक जीवों 
को भव से पार होने में निमित्त 
होगी । 


गरम -ऊल्याणक (अपाढ़ शुक्ला ६) 
भगवान महावीर के जीव ने 
नन्‍दराजा के भव में चारित्र का 
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पालन किया ओर पश्चात्‌ अलुक्रम 
से आयु पू्' करके वहाँ से दसके 
स्वर्ग में उत्पनन हुआ | जब दखवे' 
स्वर्ग में उन देवरूप भगवान की 
आयु छट्ट मह्दीना शेष रहती है, 
तब दूघरे देवों को खबर पड़ती है 
कि छह महीने के पश्चात्‌ भरत- 
क्षेत्र में त्रिशवागनी के गर्भ से 
भगवान महद्दाबीर चौवीसवे तीथ- 
कर का जन्म होगा। इसलिए वे 
देव छः महीने पूर्बा माता के पाम 
आकः उनको सेवा करते हैं। वे 
माता से कहते हैं कि दे रत्नकूखधा- 
रिणी माता ! आपको धन्य है, आप 
की कूख से छह महोने परचात्‌ 
जगदोद्वारक, त्रिछोकीनाथ तीर्था' कर 
देव का जन्म होने वाला है। देव 
छंद महीने पूर्वा माता-पिता के 
गृह मे रनों की बर्षा कथते 
हैं। «हाँ उन रनों का मूल्य नहीं 
है, रतत तो धूछ समान हैं; जहँ। 
अनाज पकता है वहाँ उस्रके साथ 
भूस। त ,द्वोता ही है। तीर्थ"कर 
भगवान तो अनाज की फश्चल साथ छाते 
हैं ओर पुण्य तो भूखा है। जहाँ 
स॒ | मानी अनाज होता है बहा 
सो मन भूसा तो साथ में होता ही 
है परन्तु उन् भूसे की कीमत नहीं 
है, अनाज का मूल्य है। क्रिसान 
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भूंसे के लिए नहीं थोता, डिन्‍्सु 
अनाजञ्ञ के छिए बोता है | इध्चप्र कार 
जहाँ मोक्षमार्ग का अनाज पकता 
है वहँ। उसके साथ शुभपरिणाप्र से 
तीरथथ कर पद, चक्रवती पद आदि 
भूखा तो सहज होता ही है, भूसे 
को इच्छा से भूसा नहीं पकऊता 
परन्दु सहज हो पकता है । 
जिसके पूर्ण परमानन्द प्रगट 
होगया है-ऐसे परमात्मा पुनः अब- 
तार नहीं छेते; परन्तु जगत के 
जीवों में से एक जीव इउन्ननिक्रम 
से चढ़ता-चढ़ता जगद्गुरु तीर्थ कर 
होता है । जगठ के जीबों की ऐसी 
योग्यता तैयार होती है तब ऐसा 
उत्कृष्ट निमित्त भी तेयार होता है। 
जन्म-कल्याणक (चैत्र शुक्ला १३) 
महावीर भगवान के गर्भ में 
आने के पश्चान्‌ अनुक्रम से उनका 
सवा नो महीने में जन्म होता है; 
सोधर्मा इन्द्र आदि देव आकर भग- 
व'न का जन्मकल्याणकू महोत्सत्र 
करते हैं। सोधर्मा इन्द्र के साथ 
उनकी सची-इद्राणी भी आती है 
ओर माता के पास जाकर कहती 
है-दे रनकूखघारिणी माता, तीन- 
लोक के नाथ की जन्मदात्री ! तुम्हें 
धन्य है ! ऐसा कहकर भगवान को 
केकर सोधर्भ इन्द्र को देती है। 
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सोधम' इन्द्र भगवान को हजार 
नेत्र करके देखता हे; भगवांन को 
मेरु परत पर ले जाकर जन्‍्माभिषेक 
कराता है; वबहें। अठाई महोत्सव 
करता है। इसप्रकार इन्द्र परम- 
भक्ति पूर्वक भगवान का जन्मकल्या- 
णक्र महोन्सब् करता है | 
दीक्षा-कल्याणक 
(कार्तिक क्रृष्णा १०) 
जन्म होने के पश्चात्‌ महावोर 
भगवान तीस बप तक गृहस्थाश्रम 
में रहे, उसके परचात्‌ दीक्षा ले छेते 
हैं। देव आकर दीक्षाकल्याणक 
महोत्सव करते हैं। प्रभु स्वतः दोक्षित 
होकर बारह वर्ष तक स्वरूप-रम- 
णता करते हुए बिचरते हैं, इच्छा 
निरोधरूप स्वरूप-रमणता में काहू 
व्यतीत होता हे । 
केवलज्ञान-कल्याणक 
(बेशाख शुक्ला १०) 
पश्चात्‌ बेसाख सुदी दसमी के 
दिन श्री महाबीर भगवान को फेव- 
छक्षान होता हे । केवलज्ञान में तीन- 
कोट  तानलोक को हस्तामछकवत्‌ 
जानते हैं | स्व-पर पदार्था के अन- 
नत भाव केवलछज्ञान में ज्ञात होते हैं । 
तीथ कर देव को केवछज्लान होने 
के पह्चात तुस्न्त विव्यध्वनि 
खिरती ह्वी हे, दूसरे सामान्य केव- 
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लियों के लिये ऐसा नियम नहीं 
है परन्तु तीथकर भगवान को तो 
नियमानुसार खिरतठी ही है | कित्तु 
महावीर भगवान को केवलल्लान हुआ, 
समवशरण की रचना हुई, बारह 
सभाएँ छगीं, परन्तु दिव्यध्वनि नहीं 
खिरी! इन्द्र को विचार आया 
कि भगवान की दिव्यध्वनि क्यों नहीं 
खिरती ? इन्द्र जे अवधिज्ञान के उप- 
योग द्वारा देखा तो ज्ञात हुआ कि 
सभा में उत्कृष्ट पात्र जीव नहीं है; 
गोतम उसके पात्र हैं, वेसा ज्ञात 
होने पर इन्द्र ब्राह्यण का भेष रख- 
कर गोतम के पास गया; गौतम 
चार वेदों में श्रवीण थे, उन्हें चर्चा 
की बहुत रूचि थी, इससे श्री गोतम 
स्वामी महावीर भगवान के पास 
जाने के लिये निकले । जब गौतम 
स्वामी सानस्थभ के पास आये कि 
वहँँ। उनका मान गरू गया, बीरप्रभु 
के दशन करके धर्म प्राप्त क्रिया 
अर मुनिदशा घारण की | भगवान 
की वाणों को झेल सके ऐसे उत्कृष्ट 
पात्र गौतमस्वामी के आने से भग- 
बान की दिव्यध्वनि खिरी, गोतम- 
स्व्रामी चार ज्ञान को प्राप्त हुए 
ओर ग़णघर पदवी प्राप्त की। महा- 
वीर भगवान को केवलल्लान होने के 
पश्चात्‌ छियास5 दिन में दिव्यध्वनि 
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खिरी; इसलिये अषाढ़ बदी एकम 
के दिन भगवान को दिव्यध्वनि 
खिरी । अषाढ़ वदो एकम, शासन- 
जयती का दिन है शाम्प्ररूपणा 
का दिन है। वेवलज्ञान में अनन्त- 
भाव ज्ञात होते हैं इसलिये उनकी 
दिव्यण्वनि में भी अनन्तरहम्य आते 
हैं; ज्ञान में भाव पूर्ण है इसलिये 
बाणीम में भी पूर्ण आता है। 
केवलछज्ञान होने के पदचात्‌ 
हिसी तीथकर को आयु बर्ड, होती 
है »र किसी की अल्प | मद्दावीर 
भगवान को आयु «२ बष की थी । 
इस समय महा विदेह क्षेत्र में श्री 
सौमन्धर भगवान चतन्यमूर्ति पर- 
मात्मा समवशरण में इन्द्र और 
गणधरादि की बारह सभाओं में 
विराजमान हैं, उनकी आयु चौरा- 
सीलास् पूर्व की है। जीवन्मुक्तकूप 
तेरह॥ भूमिका में श्री सीमन्धर 
स्त्रार्मी महाविरेह क्षेत्र में वतंमान 
में राज रहे हैं। उनकी आयु 
दीघ' हे । 
निर्वाण-कल्याणक 
(कुवांर वदी ३०) 
श्री मद्ावीर भगवान परमात्मा 
ने केवछक्ान प्रगट किया, इससे 
झञञानावरणोय, द्श नावरणीय, मोद- 
नीय ओर अन्तराय-इन चार घाति- 
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कर्मों का नाश हुआ | केवलज्ञानरूप 
जीवन्मुक्तदशा में तेग्हरीं भुभिका में 
तीस वर्ष तक विचरण फिस्व, पदचात्‌ 
चार अधातिहरमम-वेदनीय, आयु, 
नाम और गोत्र यह चार कम 
पावापुरी के बाहर उद्यान में नाश 
किये, पावापुरी के बाहर उद्यान 
में भगवान आज दिन नि्बीण को प्राप्त 
हुए । भगवान को केवलज्ञान तो 
तोस वर्ष पृर्वा हुआ था और निबाण 
अःज दीपावली के दिन प्राप्त किया | 
चोदहवीं भूमिका में, *अ, इ, उ, 
ऋ, लू! इतने दब्द बोके जाये 
उतने समय तह रहते हैं, चोद्नवीं 
भूमिका में प्रदेश का कम्पन दूर 
होजाता हैँ ओर अक्रम्प होते हैं । 
पहचान शरीर छूटता है ओर भग- 
वान का आंत्मा मुक्त होता है, 
पारिणामिक भाव पूर्णा प्रगट होता 
है। जीवन्मुक्त भगवान देहमुक्त होते 
हैं। जिसप्रकार फली में से दाना 
अलग होता है बेसे हो आत्मा 
अछग हं!।ता है ओर ऊर्वश्नणी में 
ऊपर जाता है। ऊर्ष्वगमन चतन्य 
का स्वभाव है इससे ऊपर सिद्ध- 
क्षेत्र में जाता है। आनददशा, 
पूर्णाननद्द मुक्तदशा तो यहीं प्रगट 
हुई थी, परन्तु प्रदेश का कम्पन 


“दूर होजाने से अक॒स्प होकर देह 
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छूट जाने से वे पूर्णानन्द म्रद्टाबीर 
भगवान आज देहमुक्त होते हैं । 
जीवन्मुक्त भगवान आज देहमुक्त 
हुए। पावापुरो का जो क्षेत्र हे बढ़ा 
से समभ्रणी में ऊपर सिद्धक्षेत्र में 
महावोर परमात्मा विराजमान हैं। 
अकेला आत्मा देद्द से त्िल्कुछ प्रथक्‌ 
होजाना, उसका नाम मुक्ति है। 
अपना ज्ञान-आनन्द- 0 स्वभाव रह 
जाना ओर दूसरा सब छूट जाना 
उसक, नाम मुक्ति है। भगवान 
कार्मण शरीर से मुक द्ोकर मोक्ष 
प्घरे, >पे आज़ २४७६ वों| वर्ष 
प्रारम्भ होरहा है | भगवान मद्दावर 
का विरद्द होने से भक्तों को आंखों 
से चौघार आंसू गिरते जाते हैं 
ओर कहते हैं कि अरे |! आज भरत 
का सूर्य अस्त हुआ। परन्तु भग- 
वबान महाबीर का आत्मा मुक्त हुआ, 
इससे उनका निवोणकल्याणक 
मद्दोत्सव भी मनाते हैं। 

भगवान सोक्ष ५३ < तब पावा- 
पु. में इन्द्र और देवों ने आकर 
महोसब किया; दीपक आदि से 
महान मांगछिक उत्सव मनाया, 
इससे आज्ञ के दिन को टीपोत्सबी- 
दोपमालिका-दिवा़ी आदि कहते 
ड्ढं। 


आजकल तो छोग खाते-ब६्य 
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आदि की पूजा करके संसार के 
अर्थ स दिवाली मनतते हैं, परन्तु 
वास्तव में तो आज का दिन आम, 
के पूर्णानन्द ग्वभात्र को प्रगट करने 
की भावना का है। जैसा भगवान 
का आत्मा है जेखा ही मेरा आत्मा 
है- एसा विचार कर स्वभाव का 
भान करके विभाव परिणार्मा को 
स्ररूपस्थिरता द्वारा नष्ट कर दूँ-इसप्र- 
कार वोय को उच्च बनने का 
आज का दिन हे । 

जगत्‌ के जीव मरते हैं तब 
दुःख मनाते हैं, और भगवान दी 
मुक्ति का महोत्सव द्वोता है; क्‍योंकि 
वह सरण नहीं किन्तु जोबन है, 
सहजानन्द स्वरूप में बिराजमान रहने 
का आत्मा का जीवन है, इसलिये 
उस्रका महोत्सव द्वोता हे । पूर्णान-्द, 
सहजानन्दस्वभाव में रहना उसका नाम 
मुक्ति है । 

मद्दावीर भगवान के पश्चचात्‌ 
गोतमस्वामी, सुधर्मस्वामी और 
जम्बूस्यामी-इन तीन पीढ़ियां तक 
केवलज्ञान रहा, ओर पश्चात एका- 
वतारी हुए; इसघमय भ्री एक्राब- 
तारी हैं। ओर क्रभी पंचमकाल 
के अन्ततक एकावतारी ज्ञीब होना 
हैं। यह प॑चमकाल इक्कीस हजार 
वर्ष का है, उसमें से अभी ढ़ाई- 


पौष ४ २४७ - 


हजार वर्ष पूर्ण हुए हैं ओर साढ़े 
अठारद हज़ार वर्ष शेष हैं। वे 
इक्कोस हजार वर्ष पूर्ण होंगे तब, 
अर्थात्‌ पंचमकाछ के छान्‍्त में 
चार एकावतारी होंगे। साधु, आर्जि का, 
श्रावक्त और शभ्रतविका-यह चारों 
जीव एक देव का भत्र धाग्ण करके 
फिर मनुष्य द्वोष्र वहूँ से मुक्त 
होंगे । 

जम्यूरत्रामी के पहचात्‌ भी सत्त- 
सुनिओं को चोदह पूर्वा का ज्लान था, 
तथापि वे एकावतारी हुए, और प॑च- 
मकाल के अन्त में चोदह पू' का 
ज्ञान नहीं होगा परन्तु अल्गज्ञान रहददेगा, 
तथापि वे एकावतारी होंगे; दोनों 
के एकावतारीपने में कुछ अन्तर 
नहीं हे । 

श्री महावीर परमात्मा ने बाणों 
द्वारा जो स्वरूप कहा वह गणधरों 
ने झेला, ओर वह वाणी आचाय'- 
परम्परा से अभीतक चलो आरहो 
है। इस ररत क्षेत्र में कुन्दकुन्दा- 
चाय परम गुरुदेव ने शासत्र की 
स्थापना को है, श्रत की प्रतिष्ठा 
करके अपूर्ब उपकार किया है। वह 
यात ऐसं। है कि छोगों को यथा- 
वत्‌ जम जाना कठिन होता है । श्री 
कुन्दकुन्दा बाय देव ने यह समयसार 
शास्त्र सर्वोत्कृष्ट योग से समझाया 
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है, इस शाह्व में केवलज्ञान भरा 
हुआ है । 

छोग कहेंगे कि यह तो 'छोटे 
मुँह बड़ी बात! है| परन्तु अग्नि 
को बाछक छुए या जवान, किन्तु 
उसकी उष्णता का अनुभव दोनों 
को समान ही होग।। उसमें कोई 
अन्तर नहों होसकता। अग्नि का 
स्वभाव जो छह मद्दीने के बालक ने 
जाना है वही स्वभाव बड़े पंडित- 
वकील ओर विज्ञानी ने जाना है। 
दोनों यह जानते हैं कि अग्नि को 
छूने से गरम छगेगी: उस जग्नि 
के ऋुष्णता खब॑ंधो दोनों के ज्ञान में 
कुछ भी अन्तर नहीं हे। बालक 
भी अग्नि ऊष्ण दोने से उसे फिर 
कभी नहीं छूता ओर बड़ा भी अप्नि 
को छने नहीं जाता। बड़ा आदमी 
ऐसा कथन करता है कि अग्नि 
प्रकाशमान है, उष्ण हे-आ5, और 
बालक विशेष कथन नहीं कर सकता; 
इसप्रकार कथन में अन्तर होता है, 
परन्तु अनुभव में अन्तर नहीं 
पड़ता । 

वैसे ही ब्रिोकीनाथ तीथ कर 
देव तीनकार और तीनछोक के 
विज्ञान के पण्डित हैं, उन्होंने जैसा 
वस्तु छा स्वरूप ज़ाना है बैसा ही 
अभिरती बालक जानता हे। वस्तु 


४ औ१६ : 


का स्वरूप जैसा केउलक्ञानी ने जाना 
है भेसा ही अभिरती बालक ने जाना 
है। केवलो और चोथे गुणस्थान 
को प्रतीति में कोई अन्तर नहीं 
है। जेसी स्वभाव की प्रतीति केव- 
लकज्ञाना को है वैसी द्वी, चोथे गण- 
स्थानवाल्य अबिरती सम्यक्त्बी ग्ृह- 
स्थाश्षम में राज्य करता हो-युद्ध 
में खड़ा हो इसे भी होती है; स्व- 
भाव की प्रतोति में दोनों में कुछ 
भी अन्तर नहीं हे। राग का एक 
भी अंश मेरा भ्वरूप नहीं हे वेसी 
प्रदोति चाथे गुणस्थान वाले सम्यक्त्वी 
को होने पर भी वह दया में, दान 
में, पूजा में, भक्ति में युक्त अवश्य 
होता है ओर शुभभाव में भी छगता 
है, तथापि उच्च अब्रतो सम्यक्त्बो 
की, केक्छज्ञानी गो ओर सिद्ध की 
स्त्रभाव को प्रतीति एक ही खमान 
है, उबर प्रतीति में किंचित्‌ अन्तर 
नहीं है, परन्तु ज्ञान ओर चारित्र 
में अन्तर है। 

निम्न दशाबाढह्ल वीतशाग नह 
है इससे उसे राग आता है।राग 
तो न्म्नभूःमका में द्वी होता हे 
न? बीतगशग को कहीं राग आता 
है? चोथी भूमिका वाढे को पुण्य- 
पाप के भाव होते अवच्य हैं, परन्तु 
वह समझता है कि मेरे पुरुषार्थ 
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की निब ल्ता के कोरण यह भात्र 
इ।ते हैं, किन्तु वह मेरा स्वभाव 
नहीं हे । अपना स्वभाव नहीं माना 
इस्तोत्रे उन शुभाझुभम भाषों को 
अपना कर्तव्य नहीं माना; कतेव्य 
तो उध्ने अपने स्वरूप में स्थिर हो 
जाना हो माना है । इससे उसका 
पुरुषार्थ' भी उद्धीप्रकार का होता है । 
ओर जब-जब बह अवती सम्यम्टृष्टि 
स्वरूपस्थिर होजाता है तब अशतः 
सिद्धसमान अनुभव करता है। 
महावीर भगवान समवशरण 
में दिव्यध्वनि द्वारा कद गये हैं कि 
पंचमकार के अन्त तक एकावतारी 
जीब द्वोना हैं। केवछज्ञानी परमात्मा 
की जंसी स्वभाव की प्रतीति हे 
बैसी द्वी प्रतीति चोथे गुणस्थानवाके 
के होती है । जुसा एकावतारीपना 
पचमकाछ के प्रारम्भ के चोदह 
पूर्वधारी मुनिययों को था, वेसा ही 
पचमकाछ के अन्त के जांबों को 
भी होगा | बे जीव भरी आत्मा का 
भान करके ग्थिरता के बलछ की 
भावना से एक भव में मुक्ति प्राप्त 
करेगे। इसप्रकार दोनों के मुक्ति 
के फल में कुछ भी अन्तर नहीं 
है; प्रारम्भ ओर अन्त दोनों समान 
दोगये | ज्ञान की न्यूनधिऋ्रता हे 
तथापि मुक्ति के फछ में कोई अन्तर 
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नहीं हे। २९ हजार इर्षों' तक 
लःखों-करोड़ों में कोई एक जोव 
आत्मभान करके इस शाघन में 
एकावतारों द्वोता रह्देगा-ऐसा भग- 
वान महावीर स्वामी कह गये हैं । 
सम्यक्त्वी जीब ओर केवलज्ञानी 
दोनों श्रद्धा में समान, और प्रभु 
के परचात्‌ द्वोनेबाले संतमुनि तथा 
अतत#» के सम्यक्त्वों जीव एका- 
वतारी पना प्राप्त करेंगे-क्रस मुक्ति 
के फल में दोनों समान; पहली 
श्रद्धा कौर दूसग मुक्ति के फल 
का अन्त-दोनों समान होगये। 
प्रारम्भ और मुक्ति का फल दोनों 
समान होगये । 

मदह्दावीर म्वामी आज मोक्ष 
पधारे; महात्रीर भगवान को काणी 
परम्परा से अभीतक चली आरही 
है। यह जो वाणी कही जारही हे 
यही “हू बाणी है । जगत को बठे 
या न बैठे, परन्तु ऐसी ही है। 

साधु, अजिका, श्रावक और 
श्रावित्ा पंचमकाछ के अन्त में भी 
आत्मा का भान करके एकावतारी- 
पना प्राप्त करेगे, तब फिर इसस- 
मय क्यों नहों द्वोखकता ? छोटी 
सी बालिका भी आमभान कर 
सकती है; सभो का आत्मा तीन- 
लोक का नाथ है, इसमें कोई अन्तर 
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नहीं ड्ठे । शरीर में अन्तर है || वह 
बालिका भी, यह जैसः पर से निराला 
आत्मा का स्रकूप कहां जारहा हे 
वैसी श्रद्धा कर सकती है! पचम- 
कांछ के अन्त में आत्ममान कर 
सकते हैं, नब इमसप्य तो अवश्य 
हो किया जासझहझता है। 

इस समय आत्मभान किया 
जासकता है. परन्तु पूर्ण बीतरागता 
नहीं की जास #ती; क्योंकि पूर्व में 
म्वत३ बीय' को जिमुख डाल रखा 
है, उस वीयों को इससमय सन्मुख 
करने में महान पुरुषार्था चाहिये; 
उतना पुरुषार्थ इससमय ग्वतत: नहीं 
कर सकता, इसलिये इससमय पूर्ण 
बीतरागता नहीं होसकती। श्समें 
अपने पुरुपार्थ की अशक्ति का कारण 
है। स्वतः ही पूर्व में विमुख बीय' 
डाला है इससे सन्मुख करने में 
देर लगेगी इसलिये अपना ही 
कारण है। 

आत्मा में अखण्डानन्द स्त्रभाव 
भरा है। ज्निप्तप्रकार दियासछाई 
को घिखने से तुरन्त अग्नि 
प्रगट द्ोतो हे, बसे ह। चेतन्यमूर्ति 
आत्मा में अनन्त म्व॒भाव भरा हुआ 
हे; पेसे आत्मा की श्रद्धा करे कि 
में अखण्ड पूर्णोनन्द स्वरूप हूँ ऐसी 
श्रद्धा की अग्नि सुलगाई कि उसमें 
से केबलज्ञानरूपी ज्वाला अवश्य 
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प्रगट होगी । अपने सच्चिदानन्द 
स्वरूप का भान करके खमझे कि 
मेरे पुरुषाथों को अपूर्णता से एक- 
दो भव हैं। अपनी अपूर्णता को 
समझता है इससे पुरुषाथ' जाग्रृत 


करके अवश्य केक लज्नान प्रगट करेगा । 
सच्चा अश्रवण करके सच्चा 


प्रतीति करे, और उसमें जो शुभ- 
परिणाम हो, अर्थात्‌ तत्व की सन्मु- 
खता में जो शुमविकल्प हो, ओर 
उस बिकरुप से जो पुण्य बचे उसका 
समूद्र रछ्लसित द्वो, बैसे पुण्य का 
खमूदह अन्य कहीं नहीं बंधता। 
वैसे पुण्य को भी तत्वश्रद्धा वाले 
को इच्छा नहीं है । उस श्रद्धा के 
बल से पुण्य को तोड़कर अवश्य 
केबलज्ञान प्राप्त करेगा । 

यह बात समझ में नहीं आतो 
ऐसा नहीं मानना, ओर ऐसा भो 
न मानना कि अमुक जीब ने गत्‌- 
काल में अनेक पाप किए थे इस- 
लिए वह नहीं समझेगा। भरे! 
क॒छ का पापी आज यदि आत्मा 
का भान करे तो होसकता है / सन- 
समागम करके कोमल हो, कुदांट 
खाये ओर साधा गिरे तो क्षणमात्र 
में केवलक्ञान प्राप्त करे। कल्ठ का 
छकड़हारा आज केवलज्ञान को 
प्राप्त हुआ ओर देवों ने आकर 
मद्दोत्सक किया-ऐसे अनन्तकाह में 
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अनन्त उदाहरण बने हैं। कल का 
चोर आज धर्मी' होजाये, सन्मुस्व 
गिरे तो क्षण में केवलज्ञान प्राप्त 
करे। इसलिये ऐसा नहीं खमझना 
चाहिये कि कछ का पापी आज 
धर्मात्मा नहीं होसऋता | 

छोग पापी को देखकर तिर- 
स्कार करते हैं, परन्तु भाई ! तिर- 
स्कार सत कर ! बह भो आत्मा 
है, प्रभु है । उसका अपराध जान- 
कर तू क्षमा कर, समता रख, 
यदि वह सन्म्रुख पड़ेगा तो कल 
ही अपराध दूर करके आराधक हो 
जायेगा, उस्चका आराधकत तत्व उस्ीके 
हाथ में हे; वह जब करेगा तत्न 
उसीसे होगा। तू अपना आराधकत्व 
कर ! तेरा आराधकत्व तुझसे द्वी है । 

जो यह महावीर भगवान की 
बात कद्दो जारही है, वेसे स्वरूप 
को जो प्रगट करेगा बह मुक्ति को 
पा जायेगा। जैसा स्वरूप महा- 
वोर भगवान के आत्मा का है 
वैसा ही समस्त आत्माओं का 
है। आज महावीर भगवान का 
गुणगान किया वद्द अपने स्वरूप 
को प्रगट करने के लिये है । वैसे 
स्वरूप को समझे तो इससमय भी 
एकावतारीपना प्रगट किश ज्ञास- 
कता है । 
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व पंतितों अछ्डू दसवाँ 


सुख की शोध में 





[ श्रा पद्मनन्दि पंचविज्ञतिका सदबोधचन्द्रादय झविकार गाथा ८५ पर- 
पूज्य श्री कानज, स्वार्मो का व्याख्यान | 


प्रत्येक आत्मा सुख को खोजता 
है,। शरीर में, त्री.में,.लक्ष्मो में सुख 
ढूँढ़ता है; क्रोध करके या दूसरे को 
दुःख देकर भी श्राप सुखी होना 
चाहता है । चाहे जहेँ सुख हो वह 
से वड़ लेना चाहता हे। भन्नानी 
जीव सुख के लिये अनादि से बाह्य 
में व्यर्था को दोड़-धूप कर रहा है, 
जैसे अपने में सुख हे द्वी नहीं ! 
सुख दृढ़ते-ढूंढ़ते अन्त में शरीर को 
छोड़ दैता है; तो फिर ऐसा सुख 
कहीं है कि-जो शरीर के बिना 
भी हो? सब छोड़कर आत्मा में ही 
सुख हे-ऐसा उसे आतन्ति में भी 

अव्यकरूप से आजातना है। शरीर 
को छोड़कर भी यदि आपदा दूर 
करके सुखी हुआ जाता द्वो तो बह 
खुख लेना चाहता है। उसका अर्थ 
यह हुआ कि शरीर के बिना भी 
सुख होता है; शरीर में सुख नहीं 
है तो फिर खो, लक्ष्मी इत्यादि में 
सुख कहाँ से द्ोगा 


जीव, शरीरादि सबको छोड़- 


कर »ी सुख लेना चाइता है, इस- 
लिये कहीं तो सुख हे-ऐसी उसे 
भ्रद्धा है । और शरीरादि सबको 
अलग करके भो सुख छेना चाहता 
है; शरीरादि सबको अछग कर 
देने से तो अकेटा आत्मा रहता है, 
इसलिये अज्ञानरूप से भो “आत्मा 
में ही सुख हे-ऐसी गंध अव्यक्त- 
रूप स्रे तो उसे रहती है । 


कोई कट्टे कि छट्डू में सुख 
हैं; तो तीन लडडुओं की अपेक्षा तास 
लछदडुओं में दस गुना सुख हो | 
लेकिन तीन लडड्ू खाने के पश्चात 
कहता है कि बस ! अब नहीं। यदि 
लद्गइओं में सुख हो तो उसमें “अब 
नहीं'-ऐसा न हो। ओर यदि पे 
में सुख हो ठो एक हजार को 
सम्पत्ति वाले से एकढाख की सम्पत्ति 
वाछे को सो गुना सुख होना चाहिये 
ओर करोड़ रुपयों की सम्पत्ति बारे 
को उससे भी रू गुना। परन्तु 
ऐसा तो दिखाई नहीं देता; क्योंकि 
पैसे में सुख नहीं है। 


चैतन्य की सत्ता में हो सुख 
है। जो पर में से सुख को खोजता 
है. उसके अपने में दी सुख हे । यदि 
उसके अपने में सुखस्त्रभब न हो 
तो वह बेह्य में सुख नहों इढे। 
अपनी चेतन्यसत्ता मैं सुख है, ओर 
उसका सावन भी अपने में हे। 
सुख का साधन बाध्य में नहीं हे । 
चेतन्यरूसा में आनन्दस्वभाव भरा 
है, उसे भूछकर अज्ञानी जीच पुण्य- 
पाप विकार को अपना स्वरूप मानता 
हे, ओर बाह्य में सुख का साधन 
म.नता है 5ह अधर्म' हे, दुःख है। 
शरीर-मन-बाणी या पर पदाथ के 
साधन से मुझे धर्म हो स्ह मान्यता 
अवर्म' है। पराधीनता में स्वप्न में 
भी सुख नहीं हे | ज्ञानस्वभावी आत्मा 
में सुख है, तथावि जिसने सुख के 
लिये परावलम्बन को आवश्यक्ता 
मानी उसे स्व के अवम्बन का अर्थात्‌ 
स्ताबीनता का अभाव होता है ओर 
पराधीनता होती है। पराबोनता द्वी 
दुःख है| दुःख हे वह सुख गुण 
की विपरीत अवस्था है। जीव की 
अवस्था में दुःख है वह सिद्ध करता 
है कि उसमें त्रिकाछ सुखगुण हे । 
छऊकड़ी में क्रोध नहीं है क्योंझि 
उम्रमें क्षमागुण नहीं हे | जीव ७ 
राग-द्वेष की वृत्ति करे बारण जो 
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दुःख है वह त्रिकाल सुखगुण को 
बिकृत अतब्रस्था है, वह विकृति #णिक 
है, उतना ही आत्मा का स्वभाव 
नहीं हे । आत्सा क। जिकाली स्वभाव 
अविकृत है | उपघका जिसे भान नहीं 
है वह जीव परावछम्बी भाव क'के 
स्तावलम्बी चेतन्‍्य को भूलता हे, 
बह अधर्मा है। आत्मा के स्वाघीन 
चतन्यम्बभात्र में सुख हे, उसे जाने 
तो धर्म हो। धर्म कहो या सुख। धर्म 
इस समय करे ओर सुख पीछे हो- 
ऐसा नहीं है । परन्तु धर्म तो रोझ- 
ड़िया है; जो घर्मा करे उसे वसी- 
समय सुख का अनुभव होता है । 

आत्मा का ज्ञानरवभाव है, ज्ञान 
का स्वभाव सबको जानने का है । 
परन्तु जो ज्ञान आत्म! के अतिरिक्त 
अन्य पदार्थ' के अवरुम्बन में रुक 
कर जानता है वह ज्ञान पूर्ण नहीं 
जानता । दूसरों के अवलम्बन से 
तो चतन्य का ज्ञान विहूसित नहीं 
होता, परन्तु यहाँ तो आचार्या भग- 
बान कहते हैं कि सन के अवलम्धन 
से जो ज्ञान विकसित होता है वह 
ज्ञान भी चैंतन्यग्वभाष में प्रविष्ट नहीं 
होता | ज्ञान अरूपी है, मन तो रूपी- 
जड़ है। चाहे जशितना शान एकश्रित 
होजाये परन्तु उसमें किचित्‌ भार 
नहीं होता, कणेंक्रि बह अरुपी है । 
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और कई वर्षा पृत्र को बत याद 
करने में अधिक समय नहीं छगता। 
जिसप्रक।र कछ को बात याद करता 
है उसीप्रकार पचास व्रष' पूर्वा की 
यात भी क्षण में याद करता है. 
क्योंकि ज्ञान का स्वभाव काल को 
खा जाना है। एक समय में तीन 
काल को जान ढेने का स्वभाव हे; - 
ऐसा अपना. जक्ञानसामथ्य' है। 
पूर्व में बिकार्भाव किए हों उनका 
चर्तामान में ज्ञान करे तथापि ज्ञान 
के साथ पूत्र का विकार नहीं होता, 
विकार तो नबीन करे तो द्वोता हे, 
ओर न करे तो नहीं होता; इसलिये 
ज्ञान का ग्वभाव विश्ाररहित है। 
इस्र शरीर के जियोग से चेतन्यसत्ता 
का नांश नहीं हंजाता, ओर विकारी 
भावों का नाश होने से ,भी चैतन्य- 
सत्ता का नाश नहीं होता; इसलिये 
आत्मा की चैतन्यसत्ता शरीर से 
ओर विकार से भिन्‍न है। आत्मा 
अरूपी, ज्ञानस्वभावी ओर निर्तिकारी 
है, ऐसे आत्मा में ही स्वादीन 
सुख हे-हइसको जबतक पहिचान 
ओर प्रतीति न करे तबतकू जीव 
सुख के खच्चे मार्गा पर नहीं है। 

जिप्तप्रकार बालक लछक्कड़ी को 
घोड़ा मानता है; परन्तु जब विच्छू 
काटे उसश्तमय वह बेठने के काम 
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में नहों आता; चसीप्रकार अज्ञानी 
पैश्नादि में सुख मानत। हे, परन्तु 
उसमें सुख नहीं है; किसी स'योग 
में से सुख नहों भोगा जासकता। 
ज्ञानी का चित्त स्वभाव को भूल- 
का शहाय में हो छगा रहता है 
परन्तु अन्तरेन्मुख नहीं दहोता। 
अज्ञानी का मन छनादि से बाह्य 
में ही क्‍यों फिरता है ! अन्तरोन्मुस्य 
क्यों नहों होता ? उसके उत्तररूप 
में आचायदेव अलड्भार से कहते 
हैं कि-यदि मन अन्तर स्व्रभाबोन्मुख 
हो तो मन की मृत्यु होजाती है । 
इससे “मन? को ऐसा होता है कि- 
यदि में अन्तर स्वरूपोन्मुख होऊंगा 
तो मेरी मृत्यु होजायेगी।” इसलिये 
मृत्यु के भय से वह बाहर ही 
अटकता हैे। आशय यह है हि 
है जीव | प्रथम तो अन्तरस्वभावो- 
न्मुख द्वोध्य श्रद्धा कर कि मन के 
अवलम्बन से मुझे छाभ नहीं होता। 
ऐसी श्रद्ध करके मन को थोथा 
(निर्मोल्य) बनादे । पहले अन्‍्तरो- 
न्मुख होकर 'परावल्‍ूम्बनन से लाभ 
होता द्वे-एऐसी मान्यता का नाश 
करने के पश्चात्‌ ज्ञानी को अस्थि- 
रता से मन का अवर्म्बन आता 
है उसे भ्रद्ा के बल से थोथा 
बना देते हैं। जिससे भ्रयः छगता 


/ इन ; 


हो ण्सके पास नहीं जाते; उधी प्रकार 
अन्तरस्वभावोन्मुख होने में 'मन” को 
मृत्यु का भय हे इससे बढ़ बाह्य 
में भटकता है; किन्तु अन्तरोन्मुख 
नहों होता । इसलिये <हूं। अल कार 
से आवयाय देव ने एस। कहा है 
हि आत्मा का स्वभाव मन से पार 
है, मन का अवलम्बन भो आत्मा 
को नहीं है । 

आत्मा के स्रभाव को भूलकर 
उसने परावलम्बन माना हे, वह 
मान्यता ही संसार है| आत्मा का 
सखार बाह्य में शरीर-छी इत्याद्‌ 
में नहीं हे; यदि शरीरादि में आत्मा 
का ससार द्वो तो मरने पर उसे 
छोड़कर चढा जाता है, इससे इसका 
स्तसार ही छूट जायेगा। 

है भाई ! यह शरीर तेरी वम्तु 
नहीं है। यद तो जछकर राख 
होजायगा । शरीर में ऐसी शक्ति 
होतो है क्रि-सोंग पकड़कर बड़ 
भारी संड को खड़ा रखे, ओर 
क्षय रोग द्वोजाने पर श्वाख लेने 
की भी शक्ति नहों रहतो। यह तो 
शरीर की अवस्था है; वढे शरीर 
तेरो वस्तु नहों है; अन्तर में तेरी 
चलन्यसत्ता है उद्ले सभाझ | एक 
क्षणमात्र भी चतन्यसखतता को पहि- 
चानकर सम्यककज्ष'न प्ररट करे वो 
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क्रमशः सखार दूर होकर मुक्ति 
हुए बिना न रहे। भाई |! इस बात 
को अस्वीकार करके तू कहीं 
जायेगा ? कहें ज्ञाकर विभ्वाम लेगा 
में नहीं हँ-ऐवपा इन्कार करने में 
भी हूं! आ जाती है; क्योंकि 'में 
नहीं हूँ' एसा किसने जाना ? "में 
नहों हूँ" एसा अमग्डीकार दिसका 
सत्ता में आया | इसलिये "में नहीं 
है! एसा कहने में हो 'में हूँ'-ऐेखा 
शल्िद्ध होज्ञाता है। 

प्रभु! तेरी चतम्यसत्ता को 
पर का अवल्वम्बन नहीं है। तेरे 
धम' का आधार तेरी चेतन्यसत्ता 
है। तेरे धर्म का आधर शरीर 
नहीं हे, मन नहीं है, पुण्य-पाप 
नहीं है; अनन्‍तर में चेतन्यम्व॒रभाव है 
उसकी प्रतोति से ही धर्म द्वोता 
है। भाई ! तूने अपनी म्वावलम्बी 
चैतन्यसत्ता की कभी प्रतीदि नहीं 
की है। पेतन्यखत्ता ऐसी नहीं है 
कि उसकी श्रद्धा के लिये पर का 
अवल्म्धबन हो ! निलेप चतन्यसत्ता 
शुद्ध है उसकी प्रतीत मन के अब- 


वुम्बन से नहीं होती | ऐसी अग्ने 
चेतन्य भगवान की सत्ता को भूछ- 


कर अनावि से पर में सुख मान 
गहा हे, यह मान्यता अब छोड़ दे 
तो तेरा ससार दूर हो जाये और 
सच्चा-छुख प्रगट दो । 
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दि चतन्य सत्ता में उन्मुख 
होकर वहाँ एकाग्र हो तो सन सर 
जाता है, अथोत्त मन का अवहूम्बन 
छूट जाता है। मन को सृत्यु का 
भय है इससे बह चेत्तन्यस्वभाव में 
डीन नहीं होता। यदि में परमात्म- 
स्वरूप में ढीन होऊंगा तो मेरी 
सृत्यु हो जाएगो'- ऐसे मृत्यु के भय 
के कारण मन आस्सा में स्थिर 
नहीं होता ओर बाह्य में फिरता 
है। एकबार भी यदि मन का अब- 
छम्बन छोड़कर आत्मस्वभातओेन्मुख 
हो तो जन्म-सरण का नाश द्ोकर 
मुक्ति होती है और मन के बिना 
मुक्त द्वोज्ञाता है यदि मन से पार 
चैतन्यस्वरूप आत्मा की मद्दिमा 
जानकर उपमें ग्थिर हो तो मन के 
संकल्प विकल्प का नाश दोजाये 
ओर आत्मा को परमात्मदशा प्रगट 
होजाये। पहले सत्समागम से ज्ञान- 
स्वभावी आत्मा की पद्चिचान करना 
चाहिये | 

सुख का सागर चेंतन्य प्रभु है, 
ओर जो दुःख है वह क्षणि 5 विकार 
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है; मन के अवहम्बन से भी वह 
विकार दूर नहीं होता। अन्तर ग में 
चेतन्यसत्ता सुख से परिपूर्ण है, 
उसके अवछम्बन से धरम का प्रारभ 
होता है ओर विक्वार दूर होता है । 


अन्तर में शरीरातीत-सनोतीत-बच- 
नातीत और विकारातीत चैतन्यसत्ता 
है उसकी श्रद्धा को किसी का अब्- 
लम्बन नहीं हे,-पहछे इसका 
विश्वास आना चांदिए; चेतन्य सत्ता 
के विश्वास से द्वी धर्म का प्रारम्भ 
होता है। जहँ7तर चेतन्य की श्रद्धा 
को निरालम्बी न बनाए और ज्ञाल 
को रागरहित न बनाए तबतक 
धर्म का प्रारम्भ नहीं होता । इस- 
लिये है जीव ! स्वाभाविक चतन्य 
की श्रद्धा कर, उसका ज्ञान कर ! 
आनन्दकन्द आत्मा की श्रद्धा-ज्ञान 
करके उसमें एकाग्रता करना ही 
घम की क्रिया है; इसके अतिरिक्त 


कोई घधर्मा की क्रिया नहीं है। 


एसीघक की क्रिया ही भातम के 


सच्चे सुख का उपाय है । 


नव-तत्त्व 


[गतांक से पागे] 


[ पृज्य श्री कानजी स्वामों का श्रवचन | 


(१४) पुण्यतत्व 

जीव में दया, दान, पूजा, 
मक्ति अथवा अन्य किसी निमित्त 
से कषाय की मन्दता के भाव होते 
हैं, वे भाव पुण्य हैं-आत्मा की 
अवस्था में इोनेवाला क्षणिक शुभ- 
विकार है। वह पग्पदार्थ के लक्ष्य 
से होने के कार्ण आत्मा का स्व- 
रूप नहीं है; वह आत्मा का स्व- 
रूप नहीं है, इसलिये जीव पाप की 
भांति पुण्य का भी अभाव करके 
मात्र आत्मस्वभाव में रहना चाहता 
है। यदि आत्मा की वर्तमानदशा 
में पुण्यरूप विकारी भार्जो को स्वी- 
कार न करे ते वह्द पुण्य से रहित 
आत्मा के शुद्ध स्वभाव की श्रद्धा 
ज्ञान नहीं कर सकबता। 

ओर जीब को जो पृण्य होता 
है बह पेसे से या दूसरे जीव के 
बचाने से नहों होता; क्योंकि पेसा 
जड़ पदार्थां है; उसना आना-जाना 
जीवके अधीन नहीं है. इस्रसे वास्तव 
में बह जड़ रुपये-पेसे को नहीं 
देसकता, ओर दूसरा जोब अपनी 
आयु के कारण बचता है, यह जीव 


उसे बचा नही सकता। इश्लिये 
पैत से और दूसरे जाब के बचने 
से इसे पुण्य नहीं होता; किन्तु पैसे 
के प्रति जो राग है उसे कम करने 
से ओर अपने अलुकम्पा के भाव 
से पुण्य होता हैं। स्तिने दी 
छोग दया-दान के भाव को पाप 
कहते हैं वह बात व्थार्थ नहीं है। 
जीव का जो छोभ घटाने का भाव 
आर प्राणी के प्रति अनुकम्पा का 
भाव होता है वह पुण्यभाव है । वह 
भाव पाप नहीं है कोर धर्म 
भी नहीं है । धम' तो पुण्य और 
पाप से रह्दित बिलकुल भिन्न ही 
वम्तु है । वह तो आत्मा का अज्ञान, 
राग द्वेंघ रहित ग्वभाव है | जो 
पुण्य को पाप मानते हैं उन्हें धर्म 
या धर्मा का भान नहीं होसकता | 
जिम्रप्रकार हिध्वा-झुठ इत्यादि जीव 
की अवस्था में होने वाले भाव पाप 
हैं वसे ही उप्की अवस्था में होने 
बाले दया-दान-तृष्णा घठाने के भाव 
पुण्य हैं। दया-दान में पाप मानने 
वाढे कए्ते हैं कि “दम दूबरे 
जीव को बचाते हैं, तो बद जीव 
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जितने पाप करेगा उसके पाप अपने 
को टगेरों; गरीब को पेसा देगे 
ओर उसने वद्द बुरे कार्यों में छगाया 
तो उचछका पाप अपने फो लगेगा।! 
घनकी यह बात बिलकुल मिथ्या है। 
पाप-पुण्य पर से ट्गता है या 
अपने परिणामों से द्ोता है! पुण्य 
तो अपनी नृण्णा घटाने से द्वोता 
है | दूसरा जीत क्या करेगा, बाद 
मे अधिक पाप करेगा या क्‍या 
करेगा उसव॑े इस केाई सम्बन्ध 
नहींहे। 

लक्ष्मी पर से राग कम करने 
को वृत्ति द्वोती है बह आत्मा को 
अबस्था में होने वाला पुण्यभाव है। 
पुण्य को स्वीक्षर न करे तो नव- 
नत्व सिद्ध नहीं होते; अरे | किसी 
भी एकतत्व को स्वीकार न करे तो 
कुछ भी सिद्ध नहीं होता। 

जिसप्रकार पापतत्व को न माने 
तो 'में इस पापभाव को दूर करके 
धर्म करूँ, अपना हित करूँ?-यह 
रहता ही नहों; त्रेसे ही आत्मा में 
होनेवाली शुभवृत्ति, दयादि के शुभ- 
भाव जोडि पुण्यतत्व हे उपे यथा- 
चत्‌ स्वीकार न करे ओर श्सीको 
पाप कहे तो उस्रने नवतत्तों 
को नहों जाना है। पुण्य-पाप 
दोनों भाव मलिन हैं, वह आत्मा 
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का स्वभाव नहीं है, वह धर्म या 
धर्म का साधन नहीं है-ऐसा स्वी- 
कार न करे तो, में इन पुण्य-पाप- 
रूप भावों को दूर करहे स्वभाव की 
भ्रद्ा-झान करके शुद्धता प्रगट करूँ 
वह भो नहों रहता । 

>िजरापोल में ज्ञीओों को बचाने 
के भाव को कितने हो छोग पाप 
कट्दते हैं; वे पापतत्व ओर पुण्य- 
तत्व के भिन्‍न स्वरूप को नहीं सम- 
झते । पुण्य को पाप साने या पाप 
को पुण्य माने, अथवा दोनों मछिन 
है उन्हें मलिन न माने, पुण्य को 
धर्मों अथवा धर्म का कारण मे 
तो वह बात भी सच्ची नहीं है; 
इसने पुण्य, पाप ओऔर धर्मा के रत्र- 
रूप को प्रथक नहीं जाना है । 

जिसप्रकार आत्मा नत्रिकाली 
रभव की अपेक्षा से शुभाशुभ 
बिकाररहित शुद्ध दे बेघे ही पर्याय 
से भी आत्मा (बत मान स खार- 
अवस्था में झुद्ध है-ऐस्रा माने तो 
उप्चे मलिनता को दूर करके झुद्ध 
होने का अवसर नहीं रहता । आत्मा 
वर्तमान पयोय में मछिन है; उसको 
पर्याय में पुण्य-पापरूप मछिनता 
होती हे, उसे न माने तो “ड्स 
मलिनता से रहित ब्लाता-द्ष्टा मेरा 
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स्वभात्र है, उसका आश्रय ले में 
धर्मा करूँ-ऐसा उसे ग्हता ही 
नहीं। पुण्य ओर पाप दोनों को 
मलिन कहा है। दोनों को मलिन- 
तारूप से स्त्रीकार न करे तो उन 
दोनो क्षणिकभावों का अभाव करके 
त्रिकाली शुद्धस्वभाव को ओर धन्मुख 
होना नहीं रदता | पुण्य ओर पाप 
को-दोनों को भिन्न न जाने तो 
नवतत्व नहीं रहते; इसलिये पुण्य 
ओर पाप-दोनों प्रथकू तत्व हें । 
इसप्रकार पाप की भांति पुण्य भी 
तत्व है-ऐसा सिद्ध हुआ। 
(१५) आंखव 

पुण्य, पाप, आस्लब ओर बंध 
इन चार महिन तलोों में पुण्य ओर 
पाप दो तत्वों की बात हुई। 
अब, पुण्य-पप दोनों को मलिनता 
की अपेक्षा से एक करके उन्हें 
आख्त्र कहते हैं। पुण्य-पाप दोनों 
विकाररूप से एकरूप हैं, वह आखस्रव- 
तत्व है। पुण्य-पाप दोनों सुर 
औअतन्यस्वमाब में नहीं हें, जीव ने 
अवस्था में नवीन ऊंत्रिम तैयार 
किये हैं; इख्रढिये दोनों को एक- 
रूप देकर उसे आखस्रवतत्व कहा है । 
इसप्रकार पुण्य-पप आत्मा का रब- 
भाव न होने से, और क्षणिक 
परछद््य से नवीन होते होने से- 
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भाते होने से अर्थात्‌ कृत्रिम तैयार 
होने से ढोनों को एक नास देहझर 
आख्व कहा है । इसप्रकार आख़ब 
तत्त्व छिद्ध हुभा | 


(१६) वन्वतत्त 


ज्ञाता-द्रष्टा स्रभावी आत्मा की 
वत मान अवस्था में शुम-अशुभ भाव 
अथवा मोह-राग- हेषप भाशें का 
होना, क्षणिरू कृत्रिम विदारों का 
परलक्ष्य से तेयार होना सो आस्रव 
तत्व है; ओर उन मोह-राग -द्वेषादि 
भावों में जीव का रुकना सो बन्ध 
है। मलछिनता का होना बढ़ आख्रव 
ओर मलिनता का रुकता खो बन्ध। 
मलिनता में रुककर विकार को वृद्धि 
करना स्रो बन्ध है | इसप्रक/र आत्मा 
की पर्योय में पुण्य, पाप, अख्रव 
ओर बन्ध, इन मह्न भावों का 
स्वीकार न हो उनसे छूटनेरूप 
धर्मा करने का अवकाश नहीं 
रहता । भगवान जिलोकी नाथ सन्‍'- 
जझदेव ने जिस प्रकार जीवादि नवतत्वों 
का स्वरूप कहा हे वैसा न समझे 
तो उसे अज्ञान दूर करके धर्मी 
करने का अवसर नहीं रहता । 


मुझे धर्मा करना है-ऐस्री 
जिल्लाश्वा इस जीव को उत्फ्न होती 
है | इस जिज्ञासा में नत्रों तत्व सिद्ध 
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होते हैं। 'मुझे घर्म करना है! इस * 


ध्वनि में 'मुझे” कहने से मैं एक 
जीवतत्व हूँ, इसप्रकार प्रथम जीव 
सिद्ध होता है। में अपनी वतंमान 
अवस्था में रुकता हूँ, उस रुकने 
में मुझसे अन्य-विजातीय तत्व 
निमित्त है, क्‍योंकि मात्र आत्मस्व- 
भाव रूकने का कारण नहीं होता, 
किन्तु क्षात्मस्वभाव से विपरीत स्व- 
भाव वाले परद्रव्य के दुक्ष्य से 
जीव रूकत। है; इसलिये एक दूसरा 
निमित्त है वह अजीवतत्व है | जीव 
स्वय अपनी भूछ से पर लछक्ष से 
विकाररूप परिणामत होता है; बह 
विकार पुण्य छोर पाप-ऐसे दो 
प्रकार का है | पुण्य-पाप दोनों 
विकार द्वोने से मछिनता को अपेक्षा 
से दोनों मिलकर शआल्वव है; उस 
मलिनदशा में रुकना सो बन्धदशा 
हैं। इसप्रकार चार मलिनतत्व जीव 
की क्षणिक अवस्था में हैं। इन 
चार मछिन दशाओं को अथावत्‌ 
स्वीषार न करे तो 'मुझे मलिनता 
दूर करके धर्मा करना है'-ऐसी 
जिज्ञासा जाग्रत नहीं होसकेगी, 
ओर “पुण्य पाप इत्यादि से छूटकर 
स्वभाव में जाना, (बन्ध में न रुक- 
कर स्वभाव में जाना) नहीं 
रहता । इसलिये जीव की अवस्था 
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सें चार मलिनतत्व सिद्ध होते हैं। 
(१७) संवरतत्व 

ओर, इसप्रकार जहाँ चार 
मलछिन भावों रा स्वीकार हुआ, 
बहू, 'वे मलिनभाव में नहीं हूँ, 
में तो चैतन्‍्य-निर्मा् ज्ञानतत्व हूँ? 
एसे श्रद्धा-ज्ञान प्रगट हुए बह संवर 
तत्व हे-वह निर्मालदशा है। में 
पुण्य, पाप, आसत्रव ओर बन्ध नहीं 
हूँ, में तो निर्मल ज्ञानस्वभावी , भें ब- 
तत्व हूँ-ऐसी श्रद्धा होने से अबस्था 
में विकार को रोका सो संवर है । 
विकार का अशतः रुकना ओर स्व- 
भाव फे आश्रय से अशतः निर्मछ 
होना सो संबर है। 

चैतन्य स्लो जीव, ओर जीव 
को विकार का निमित्त स्लो अजीव। 
जड़ के लक्ष से होने वाली क्षणिर 
विकरो दशाएँ, स्वभाव के लक्ष्य से 
वह क्षणिक विकार अशततः दूर होने 
से प्रगट होने बाली अशतः निर्माछ 
पद्योय ओर सम्पूर्ण विकार का 
नाश होने से प्रगट द्वोने बार! सम्पूर्ण 
निर्माड पयौय-इन खंबकी यथा 
श्रद्धा और ज्ञान त्रिकाली चेतन्यस्वभाव 
के आश्रय से द्ोता हे-वष्ट संवर 
है। जो उसे स्पीकार न करे उस 
जीव के सम्यग्दर्श नरूपी धर्म नहीं 
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द्वोता । में त्रिकाडी शुद्ध चेतन्य हूँ, 
क्षणिक अवस्था में विहार होने पर 
भी वह विकार मेरे त्रिकाली स्वभाव 
में नहीं है। पुण्यादि चार मलिन- 
तत्व हैं वह दुःख हे. उप्तसे रहित 
मेरा त्रिकालीस्वभाव सुखस्वरूप है, 
सुख मेरे स्वभाव में से आता है- 
ऐसा जानने से जो निर्म छदशा प्रगट 
होती है वह सवर है । शुद्ध चेतन्य- 
स््रभाव की ओर उन्मुख होने को 
दशा, शुद्धता का अंश ओर विहार 
को दूर करने का उपाय-एऐसे संत्रर 
को न माने तो उधे धर्म करना है! 
एप्ता नहीं रहता । धर्म दशा प्रारम्भ 
होने के पश्चात्‌ अशतः विकार ओर 
छशतः शुद्धता दोनों अपूर्ण दशा में 
साथ होते हैं। जिसे घर्मों करना 
है उतका इन नव॒तत्वों को यथार्थो 
ग्रतीति के बिना नहीं चछ सकता 
अर्थात्‌ धर्म नहीं हो सकता । 

ओर नवतत्वों का बराबर ज्ञ।न 
करके अपने त्रिकाली ध्रव शुद्ध 
आत्मा की दृष्टि करे तो सम्यम्द- 
शंन धर्म हो। केबल नवतत्शों के 
भेद के गाग में रुका रहे तो धर्म 
नहीं होगा । नवतत्वों के भेद का 
राग भी विकार है। क्या विकार 
के लक्ष्य से निर्माडना आनगी है? 
हहीं आती। 
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(१८) निज रातत्व 

पुण्य-पाप की रुचि, विकार की 
रुचि ओर उसमें रुकने की अर्थात्‌ 
बन्ध की रुचि न छोड़े तो प्रथम 
सम्य्ग्द्शन धर्म नहों होता। विकार 
होने की ओर विकार में रुकने की 
रूचि छोड़ना तथा बविकाररद्दित 
धवस्वभाव की रुचि करना सो स- 
म्यग्द्शन धर्मा है। पदचात जो भी 
कुछ अशुद्धता रही उसका अशतः 
नाश करना ओर शुद्धता की श्रशतः 
वृद्धि करना उसे निर्जरा कहते हैं । 


(१९) मोध्षतत्व 


त्रिकाली मग्वभाव शुद्ध है, उसमें 
से पर्याय में शुद्धता हुई हे। यदि 
स्वभाव शुद्ध न हो तो उसे शुद्ध 
करना रहता ही नहों; इसलिये 
त्रिकाली स्वभाव शुद्ध है; शुद्धि का 
बाह्य में कोई साधन नहों है । कोई 
निमित्त या बाह्य संयोग शुद्धि के 
साधन नहीं हैं, परन्तु अपना त्रिकाली 
शुद्धखवभाव ही शुद्धि अर्थात्‌ धर्म 
का निरचय साधन है। 

छोग बाते करते हूँ कि भात्र 
को गेझना चाहिए, जिससे वह 
अपने को द्वानि न पहुंचा सके; 
परन्तु वास्तव में तो आत्मा का 
शत्रु बाह्य में कोई नहीं हे; अपनी 
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विकारीदशा ही अपना छत्न हैं; 
इसलिये उसे रोकना चाहिये । स्वा- 
भाव के आश्रय से शुद्धता में वृद्धि 
दोते-होते सम्पूर्ण विकार दूर होगया 
ओर पूर्णा निर्मालदश। प्रगट होगई 
वह मोक्ष है । 


इसप्रकार विकारी ओर अवि- 
कारी-ऐसे पयोथ के भेद, तथा 
पर्याय में होने बारे निर्मात्ठता के 
भेद स्वीकार न करे उसे शुद्धि की 
वृद्धि के प्रकार सिद्ध नहीं होते। 


(२०) नवतत्वें की यथार्थ श्रद्धा 
का फल 


यदि यह नव्॒तत्व मानने में न 
आये तो कोई बात सिद्ध नहीं होती। 
(१) जीब न हो तो दुःख दूर किसे 
करना है ! (२) अजीव न हो तो 
दुःख किसके लक्ष्य से हुआ! 
(३-४) पुण्य-पापरूप भूल, (४) भूल 
का होना, ओर (६) भूल का रुक- 
जाना-इसप्रकार भूल अथोत्‌ दुःख 
न हो तो करेना कया रहा ? भूल 
को दूर करके निर्माठता को न माने 
तो मोक्ष के कारणरूप (७) विकार 
का रुकना-निर्विकार का प्रगट होना; 
(८) विकार का अशतः दूर द्वोना 
ओर शुद्धि में विशेष स्थिरता तथा 
(९) बिक्रार को सर्वथा दूर करके 
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सम्पूर्ण झुद्धता-मोक्ष प्रगट करना, 
यह कुछ नहीं रहता । 

जब स॑ इस जीव ने नवतत्वों 
को यथार्थ तया जाना, तब से उसे 
त्रिकाढी चेतन्य का यथ।र्थ स्वीकार 
हुआ । पहछके जो अकेले विकार में 
रुकता था, वत मानदशा जितना दही 
आत्मा को मानता था, केवल पुण्य- 
पाप आदि बिकार को ही अपनेरूप 
से स्वीकार करता था, वह अब, 
त्रिकाढी स्वभाव का भान होने से 
बदल गया कि 'मैं इन पुण्य-पाप 
जितना क्षणिक नहीं हूँ, इन क्षणिक 
विकारी शुभाशुभभावों से रद्वित त्रिकाढी 
शुद्ध जीव पदार्थ हूँ-ऐसे स््रभाव 
का जिस भाव से स्वीकार किया. 
उस भाव को सखम्यग्दर्शान कद्दते हैं । 
इस सम्यग्दशन अर्थात्‌ आत्मा के 
यथार्था, भान बिना धर्मा में एक 
पग भी आगे नहीं चछा जासकता; 
ऐसी आत्मा को सच्ची श्रद्धा के 
बिना पुण्य-पाप आदि बिकार को 
दूर करने तथा शुद्धता प्रगट करने 


के छिये कुछ भी नहीं किया 
जासकता । 
रहित 


मोह-रागद्वषादि से 
निमछ आत्मस्वभाव है, उसका 
जिस श्रद्धा से स्वीकार किया उस 
श्रद्धा के बछ से विकार घटने छगा। 


॥ ३२० 


स्वभाव को दृष्टि द्वारा शुभाशुभ 
'विकार दूर द्वोते-होते आत्मा की 
शवस्था में जो सर्वथा निम लता 
हुई, उजे मोक्षदशा कहते हैं। 
ज!|ब ओर अजीब दो पदार्थ, 
सनके संयोग से हाने १७। पुण्य- 
५।प, आख्नरव, बंध-यद्द चार विकारी 
दशाएँ, ओर उन दो के वियोग से 
होने वाली स बर-निर्जरा-मोक्ष यह्द 
तीन निम'लठ दशाएं; इसप्रकार नव- 
तत्वों की स्वीकृति बिना धर्मा नहीं 
"5या जासकता। पुण्य-पापादि मलि- 
नता यदि बिल्कुछ द्दी न हो तो 
'धर्मा क्यों. करना ? ओर यदि पुण्य 


किसका आदर करने से 
[ क्रा नियमसार गाथा ८ 
यह शुद्धभाव अधिकार चढ रहा 
है। आत्मा का स्वभाव हो झुद्धभाव 
है, ओर वही भादरणीय हैे। इस 
शुद्धस्वभाव को मानना स्रो सम्यभ्दर्शान 
है। आत्मा का शुद्धस्वमाव पर से 
गृथक्‌ ओर विकार से रहित किस- 
प्रकार है! वह जानऋर, उसकी 
रुचि करना सो सम्यग्दर्शन है! 
स्वभाव क्‍या है ओर परभाव क्‍या 
हे-यह जाने बिना स्वभाव की रुचि 
जहीं होती ओर पर को महिमा नहीं 


फर प्य 
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पापादि विकारी भाव जीव का स्थ|यी 
स््रभाव हो तो उसे किसप्रकार दूर 
कर सकते हैं ? परन्तु जीव को पुण्य- 
पापादि विकारभाव दूर करके निम - 
छद॒श। प्रगट करना है; जीव का 
निर्माछ पर्याय नवीन प्र+्ट करना 
है, दूसरा कुछ नवीन नहीं करना है । 
जीब तो त्रिकाढी ध्रुव शुद्धस्वभावी 
पदार्थ' है, परन्तु वर्तमानदशा में 
बैसी शुद्धता प्रगट करना है। जिसे 
धवस्वभाव का अनुभव करना हो 
उसे प्रथम इन नवतत्वों को यथावत्‌ 
समझना चाहिये। 


कनय शफल-_ 


सम्यग्दर्शन होता है ? 
श्रो कानजी स्वामी के प्रवचर्ना से ] 


टछती, और वद्शातिक जीव को धर्मा 
भी नहीं होता । 


जीब अपने स्वभाव को भूल- 
कर पर की चाहे जैमी रुचि करे 
ओर कर्तापने का अभिमान करे 
जिन्‍्तु उससे कहट्दीं परवस्तु अपनी नहीं 
होजाती और आप परवस्तु का कुछ 
कर नहीं सक्ृता। अपने स्वभात्र की 
पूर्ण ता की महिमा नहीं जा वी है इसलिए 
घिकार से ओर पर से अपनी मद्दिमा 
मान ' रहा है। झुभभाव (करे वहँ। 
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मैंने बहुत किया-ऐस्ा धान छेता है 
ओर इच्छानुसार बाह्य में अनुकूछता 
देखे, बह तो जानता है कि में 
इससे भरपूर हूँ। परन्तु उस्र भज्ञानी 
को ख़बर नहीं है कि झ्ञान-सुख 


से परिपूर्ण तो अपना स्वभाव ही 
है ओर वही अपने को शरणभूत 


है, बाहर को कोई वस्तु किंचित 
शरणभून नहीं नहीं है ओर विकार 
भी शग्णभूत नहीं है। जिसे अपने 
स्वभाव की विकार से ओर पर से 
भिन्‍नता भासित नहीं होती और 
बिकार में तथा पर में ही एकाक।- 
रपना मान रहा है, वह अपने 
शुद्धभाव को उपादेय नहीं जानता; 
वह मभिथ्यादृष्टि है। भोर जो 
जीब अपने शुद्धभाव को विकार से 
तथा पर से प्रथक््‌ जानकर उपादेय 
मानता है वह धर्मात्मा खम्'- 
र्टष्टि है | 

इस जीव को परवस्तुएँ डिचित्‌ 
भी शरणभूत नहीं हूँ। परन्तु मुझे 
परवस्तुएँ शरणभूत नहीं हैं, और 
न उनमें मेरा सुख हैट-एसा अज्ञानो 
को मूढ्युद्धि के कारण भासित 
नहीं होता | स्वयः सदेव परिपूर्ण 
भगवान स्त्रूप से अन्तर में स्थित 
है. उसे तो भूल दी जाता है; 
ओर वर्तमान में अशुभ छोइकर 
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शुभपरिणाम करे वहाँ आप परिपूर्ण 
हो-ऐसा अज्ञानी को लगता है; 
परन्तु श्रोगुरु कद्दते हैं कि भाई ! 
पुण्य तेरा स्वरूप नहीं हे, पुण्य 
किया इससे तेरे आत्मा का बड़प्पन 
नहीं है; तेरा आत्मा तो पुण्य-पाष 
रहित इसोसमय एकरूप ज्ञानभाव 
से भरपूर है, इसीमें तेरा सुख हे, 
यही ठुझ उपादेय हे।तू इसे 
भूलकर पुण्य-पाप में अपना एकत्व 
मान रहा है ओर उसमें सुख 
मानता हे, परन्तु भाई ! इस विप- 
रीत मान्यता से तो करोड़ों विच्छुओं 
के डक की वेदना को अपेक्षात्‌ 
अधिक वेदना भोग रहा है; इसलिये 
शुद्धस्वभाव के अभ्यासद्वारा यह 
मान्यता छोड़ । 

जो झुभ या अशुभ परिणाम 
दोते हैं वे आत्मा के मूछ स्वरूप में 
नहों हे, परन्तु पर्याय में ऊपर से 
होने वाले विकारभाव हैं | उन ऊपर 
से होनेवाले विक्वारभावों ज्ञितना 
आत्मा को न मानकर, अन्तर 
के मूल स्वरूप को देख * जिसप्रकार 
समुद्र के जल में कहीं मेली छहरे' 
दिखाई देती हैं, परन्तु कहीं पुरा 
समुद्र मेला नहों है, क्षणि« भी 
हुहरे' सारे समुद्र को मैठा करने 
में समर्थ नहीं हें। पैद्दी लहरों के 
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समय भी समुद्र तो निर्माल है। 
उसीप्रकार यह आत्मा चतन्यसक्षुद्र 
है. उसकी बर्तमानदशा में जो मलि- 
नता दिखाई देती है वह क्षणिक है, 
सम्पूर्ण आत्मस्वहूप्र मैल्ठा नहों हे; 
आत्मस्वरूप तो शुद्ध एकरूप है। 
जो क्षणिक विकार होता है वह 
भाव सम्पूू्ण शुद्धस्वरूप को मत्विन 
करने में समथ' नहीं है। विकार 
जितना ही आत्मा को मानना सो 
अज्ञान है ओर शुद्ध आत्मस्वरूप 
को मानना वह सम्यज्ज्ञान है । 
मीठे जल से भरे हुए समुद्र 
की छहरों में जो मलिनता दिखाई 
देती है उतना ही कहीं सम्पूर्ण 
समुद्र नहीं है; यदि समुद्र को 
मूल स्वरूप से देखें तो वह समुद्र 
ओर पानी एकरूप स्वच्छ है, लहरों 
की मल्निता तो बाहर की उपाधि 
है। उसीग्रकार यह आत्मा सहज 
चैतन्यरूप है उम्रमें वर्तमान में जो 
विकार भाव दिखाईं देता है वह 
उसके मूल स्वरूप में नहीं है । यदि 
अकेले. शआत्मा को मूल स्वरूप से 
देख तो उसके द्रव्य में. गुण में 
या वर्तमान भाव में भी जिकार नहीं 
है। आत्मा का मूल्स्वरूप शुद्ध है 
वह उपादेय है। जिसप्रकार समुद्र 
का ऐसा स्वभाव है कि वह मेल 
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को अपने में नहीं रहने देता किन्तु 
उछाल्कर बाहर फेक देता है; 
उसीग्रकार इस आत्मस्वरूप में विका- 
रभावों का प्रवेश नहों होसकता। 
आत्मा अन्तरतत्व है ओर विक्रार 
बहिरतत्व है; अन्तरतत्व में बहिर- 
तत्व का प्रवेश नहीं हे । आत्मा का 
स्वभाव विकार का नाश करना है; 
ऐसा आत्मस्व्रभाव ही अमृत्तरूप हे, 
जसकी पहिचान के अतिरिक्त अन्य 
जितने भाव करता है वे सब विष- 
रूप-स सा रस्वरूप हैं । 

पुण्य-पाप परिणामों में या 
उनके फल को भोगने में आनन्द 
मानना वह मूढ़ता है। पुण्यपरि- 
णाम करके यह मानना कक भमेंने 
बहुत अच्छे भाव किये! वह अग्नि 
के लावे का उपभोग करने जैसा 
है। जिसप्रकार कोई पागछ मनुष्य 
जलते हुए अगारे को द्वाथ पर 
रखकर ऐसा माने कि में अग्नि का 
उपभोग कर रहा हूँ, मुझे बहुत 
आनन्द आंता हे; परन्तु अग्नि से 
हाथ जला जारहा है इसरा उसे 
भान नहीं हैं। वैसे ही पुण्य परि- 
णामों के बेदन से तो आकुल्तारूपी 
अग्नि में आत्मा जछ रहा है, परन्तु 
श्ज्ञानी उसमें शांति मानता है । 

आत्मा अपने स्वभाव से भर- 
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पूर है; परन्तु जशज्ञानी जीव स्वभाव 
की महिमा नहीं समझता इससे 
स्वभाव की शरण नहीं करता; उसकी 
दृष्टि निमित्तों पर है इससे निमित्तों 
की उपस्थिति में बसे अपनी शरण 
मालूम होती है। बाह्य पदार्थों से 
तो आप रहित है ओर अन्तर में 
शुद्ध आनन्दघन स्वभाव से परिपूर्ण 
हे-बही उपादेय और शरणभूत हे । 
परन्तु उसके भान बिना अपने को 
बाह्य-अ्णिक वस्तुओं से परिपूर्ण 
मानता है, अपने को निर्माल्य 
मानता है; परन्तु बाह्य पदार्थों! में 
से जीव की शांति कभी नहीं आस- 
कती। ओर यदि किचित पुण्यपरिणाम 
करे तो उससे अपने को परिपूर्ण 
मानता है, क्षणक परिणाम में ही 
अर्पित होकर उसीमें आत्मा का 
सर्वस्व मान बंठा है; परन्तु क्षणिक 
पुण्य-परिणामरहित पृर्ण वस्तु 
आनंदक द है उसे नहीं जानता । 
जीव का श्रद्धा गुण ऐसा हे 
कि जहाँ उसकी दृष्टि पड़े वहूँ। बह 


अपने को पूर्ण मानता हे । अपना - 


मृल स्वभाष पूर्ण है उसकी श्रद्धा 
छोड़कर अज्ञानियों ने विकार में 
ओर पर में अपनत्व माना है, 
इससे त्रिकार से ओर पर से ही 
अपने को परिपूर्ण मानते हैं; परन्तु 
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उससे भिन्‍न स्वरूप हे उसे नहीं 
जानते । अन्लानी जहा-जहूँ। दृष्टि 
डालते हैं वहँ। वे परिपूर्ण हो मानते 
हैं-अपूण ता नहीं मानते । अन्तर में 
अपना स्वभाव पूर्ण हे उससे विपरीत 
होकर बाह्य में भी अपनी पूर्ण॑ता 
मानते दें । स्त्रय'॑ पूण' है परन्तु 
हप्ट में विपरीत होगया है इस- 
लिये बाह्य में पृर्णातः मान बेठा 
है। बाह्य में पृर्णता माननेवाल्ठा 
स्वर हो पूर्ण हे, परन्तु जहाँ पूर्णता 
है वहाँ न मानकर, जहां नहों है वहा 
अपनत्व माना है। श्री आचार्य - 
देव कहते हें कि तेरा शुद्धस्रभाव 
ही तुझे ब्पादेय हे, उसी की तू 
मान्यता कर, इसके अतिरिक दूखरा 
कुछ तुझे ग्रहण करने योग्य नहीं 
है । पर्याय में रागादि होने पर 
भी वे ग्रहण करने योग्य नहीं हैं- 
ऐसी श्रद्धा करता वह धर्म है। 
रागादि में आत्मा नहीं है; तथापि 
वहाँ मिथ्या कल्पना करके अपनत्व 
मान रद्या है, वह अखत्‌ मान्यता 
ही अधर्मा है। ओर जो अपना 
सतम्बभाव है उसी को मान्यता में 
स्वीकार करना सो सत को मान्यत्ता 
है, ओर वह घधम' है। 

अज्ञानी जीव पेसा, मकान, 
स्री इत्याद को शरणभूत मानता 
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है, छेकिन जिसस्रसय बिच्छू जमा- 
कर डक मारता है तो रोता- चिछाता 
है । उससमय पेसा, चगछा ओर 
स्त्री इत्याद बस्तुएँ जैसी थीं वैसी 
ही होने पर भी क्‍यों शरणमभूत 
नहीं होतीं? पहले तो उनमें सुख 
मानता था न ? कहाँ गई तेरी सुख 
को कल्पना ? इसलिये हे अज्ञानी ! 
तू खमझ कि यह कोई भी बाह्य 
पदार्थ तुझे शरणभूत नहीं है; उनमें 
सुख की जो कल्पना की थी वह 
कल्पना भी शरणभूत नहीं है ओर 
जिसके फल में वे सयोग प्राप्त 
हुए हैं वद्द पुण्य भी तुझे शरण- 
भूत नहीं हे। यह खब तुझसे बाह्य 
तत्व हैं ओर तेरा जो एकरूप 
चैतन्यस्वभाव है बह अतग्तत्व हे 
ओर वह्दी शरणभूत है। उस स्वभाव 
की पहिंचान आचाय' देव इस्र गाथा 
में कराते हैं |. 

यह आत्मा अपने गुणों से 
ओर पर्यायों से पूर्ण है। बर्त- 
मान पर्याय में जो अपूर्णता दिखाई 
देतो है उतना ही षह नहीं हे। 
पर्याय का लक्ष छोड़कर द्रग्यस्व॒भाव 
के लछक्ष स॑ जो एकरूप स्वभाव 
ज्ञात होता हे बद्दी आत्मतत्व है 
ओर बद्दों उपादेय है। जहतक 
उसका अनुभव नहीं होता वहँँतक 
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उसके छलक्ष से बारम्बार उमस्रका 
श्रवण-मनन करना चाहिये, ओर 
उसकी महिमा का बारम्बार चित- 
बन फरना चाहिए। अनादि से 
पर्याय शितना मानकर स्वय' उसकी 
मद्दिमा में झटका हुआ है ओर 
विकार का हो अनुभव किया है, 
उसके बदले स्वभाव को महिमा 
फरे तो बिकाररहित शुद्धभाव का 
अनुभव होता है ओर विकार को 
मद्दिमा छूट जाती हे । सुखी होने 
का माग यही हे। 

झात्मा एकरूप द्रव्य है; उसकी 
पर्याय में साततत्वों के विकल्परूपी 
लहरे' उठती दें वह भात्मा नहीं 
है। ओर नवपदार्था के रागमिश्रित 
विचार आते हैं बह भी आत्मा नहीं 
है। 'में जीव हूँ-ऐसे विकल्प में 
रुकना वह अज्ञानबुद्धि हे, क्योंकि 
मैं जीव हँ-अजीब नहीं हूँ”-ऐसे 
विकरप आत्मा नहीं हैं; विकल्प 
तो मछिन तरंग है, शुभराग हे, उसे 
आत्मा मानना तो एक मैंडी छहर 
को द्वी पूरा खमुद्र मान लेन जैश्ा 
है; उस विकल्‍प को निक.४ देने 
से जो अकेझा चतन्यद॒छ रह जाता 
है बह आत्मस्त्रभाव हे। बुद्धिमान 
पुरुष एक मेली छहर को देखकर 
सारे समुद्र को मकछिन नहीं मान 


मा ::२ छह न 


छेता, परन्तु वह जानता है कि 
सारा समुद्र सरच्छ हे, यह मछिन 
लहर उसका स्वरूप नहीं हे । समुद्र 
उस मदिनता को परछाछकर बाहर 
फेक देगा। उसीप्रकार जीब-अजी- 
बादि के जो विकल्प उठते हैं वे 
मलिन लहर जैसा. क्षणिक विक्वार 
है, सम्पूर्ण आत्मा बिकार युक्त 
नहीं है। आत्मा का स्वभाव उस 
विकाररूप नहीं होगया हे-ऐसा 
ज्ञानी जानते हैं। 'में जीव हूँ ओर 
प्रयत्न द्वारा अपनी मोश्वदशा प्रगट 
करूँ-ऐसा विकल्प उठे बह विकार 
है, ज्ञानी उसे स्त्रभाव में प्रविष्ट 
नहीं होने देते, परन्तु भेदज्ञान के 
बल से उसे प्रथकू का प्रथक्‌ ही 
रखते हैं; इससे चेतन्यस्वभाव के 
बल से वे विकार को उछालकर 
बाहर फेक देते हें । परन्तु अश्ञानी 
तो विजक्वार भोर आत्मा को एकमेक 
ही जानता हे, इससे बह कभी 
बिकार से मुक्त नहीं होता | 

पर्योय में चाहे जेसे मलिन 
भाव हों, वे एक समय पयत के 
ही हैं, ओर वे स्वभाव के बाहर 
ही रहते हैं, ख्भाव में प्रविष्ट 
नहीं दोते । जैसे कोई मनुष्य लकड़ी 
द्वारा मैडी छह्र को समुद्र में 
मिलाने का प्रयरन करे, परन्तु वह 
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मलछिनता समुद्र में प्रविष्ट नहीं 
इदोसकती, क्योंकि समुद्र का स्वभाव 
ऐसा है रि वह मेछ को अपने में: 
ब्रविष्ट नहीं होने देता। वैसे ही 
यह आप्त्मा परभपारिणामिकभावरूप 
चैतन्यसमुद्र है, ओर विकारी अब- 
स्था मैछी छहर के समान है।# 
मैडो अंबस्था एक .ही समय पर्यत 
की है वह अजस्था आत्मा के स्व- 
भांव में एकमेक नहीं होती। आत्मा 
का स्वभाव कभी विद्वारी नहीं हो- 
जाता । आत्मा का स्वभाव विकार 
से पृथक्‌ रहने का 'हा है। ज्ञानी 
जानते हैं कि शुभराग के समस्त 
विकल्प मेरे स्वभाव की वस्तु नहों 
है, परन्तु अन्तर में ज्ञो खदा एक- 
रूप ज्ञायकस्वभाव है वही में हूँ 
ओर वही मुझे जादरणीय हे; उसकी 
श्रद्धा करके उसीमें एकाग्र द्ोना 
उचित हे; इसप्रकार अपने अन्तर- 
स्वभाव की प्रतीति द्वारा उसीमें 
आदरबुद्धि हो उम्चरका नॉम शुद्ध- 
भाव का प्रहण हे ओर वहां सम्य- 
ख्शान-ज्ञान-चारित्र हे, वही “निय- 
मसार' है | जिसने ऐसा झुद्धात्मा 
का भ्रदण किया है वह सम्यब्टष्छि 
है ओर उसे बन्क्न नहीं दोता; 
क्योंकि बह जीव - बन्ध को और 
आत्मा के स्वरूप को प्रथकू-चुबक 
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खानकर बन्ध को छोड़ता है ओर 
सखात्मस्यभाव को ही ग्रहण करता 
है, इससे उसे बन्धन नहीं होता। 
यह बात समयसार के बन्ध अधि- 
कार में है। इससमय ऐसा सम्य- 
स्दृशीन किसप्रकार द्वोता है उसकी 
बांत चल रही है। 

आत्मा किसा पर का कतो 
या दर्ता नीं है ओर न कोई 
आत्मा का कती हर्ता है। आत्मा 
स्वयं पर के अवहम्बन से रद्वित हे । 
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पर की अपेक्षा से रहिस अपने सहज 
ज्ञातास्वभाव की दृष्टि ही सम्यग्दर्शान 
हेै। विकल्प के द्वारा आत्मा का 
ग्रहण नहीं होत।। विकल्प आत्मा 
को जाति नहीं हे। विकल्परहित 
आत्मस्वभाव है वही अद्ण करने 
योग्य है। आत्मा का जो स्वभाव 
हे उसे श्रद्धा में मानना, ज्ञान में 
ज्ञानना ओर उसमें एकापग्र द्ोना-- 
उसका नाम शुद्धात्मा का ग्रहण 


ट्टै। 





भव-श्रमण का भय 


[ पूज्य श्री कानजी स्वामी का व्याख्यान ] 


' उ्लच्चा तत्व कया हे ! उसकी यह्‌ 
बात चढछ रही हे । आत्मा अपने 
स्वभाव को भूलकर अनन्तकाल से 
चोरासी लाख की योनियों में जन्म 
घारण करके भ्रमण कर रढा है। 
यह शरीर तो नवोन है आर उसे 
स्मशान में राख होना है। आत्मा 
के भान बिना ऐसे अनन्त शरीर 
शोचुके हैं, शोर जो आत्मा का 
भान नहों करेगा उसे अभी अनन्त 
शरीर धारण करना पड़ेंगे। 

“अरेरे | कहँतक मुझे यह 
शन्म-सरण ऋरना है! इस भअथ- 
अमण का कहीं अन्त है या नह्ढों २! 


इसप्रकार जबतक चोरासी के अब- 
तार का भय न हो तथतक आत्मा 
की प्रीति नहीं होती । 'भय बिन्ना 
प्रोति नहीं?! अर्थात्‌ भवश्रमण का 
भय हुए बिना आत्मा की प्रीति नहीं 
होती । सच्ची समझ ही विश्राम 
है; अनन्तकाछ से ससार में रुछते 
हुए कहीं भी विश्राम नहीं मिला; 
सच्ची समझ से ही आत्मा को 
विश्राम मिलता हे । ़ 

एक सर्प को देखते से कितना 
भारी भय होता है ? क्योंकि शरीर 
पर ममत्व और प्रीति है। अरे 
प्राणी ! एक आरीर को सप के 
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डसने का इतना भय है शो अनन्त 

जन्म-मरण का भय क्यों नहीं है? 
आत्मा की प्रतीति के बिना अनन्त 
अश्रतार के दुःख खड़े हैं उनका 
भय क्‍यों नहीं होता ? यह्द भव पूर्ण 
हुआ कि वहीं दूसरा भव तैयार 
हे-इसप्रकार एक के पश्चात्‌ दूखरा 
भव अनन्तकाल से कर रद्दा है | 
यदि आत्मा स्वतः सच्ची समझ न 
करे तो जन्म-मरण नहीं रुकता । 
अरेरे ! ज्षिसे चोरासी के अवतार 
का भय नहीं है वह जीव आत्मा 
को समझने की प्रीति नहीं करता । 
अरे ! मेरा यह चोरासों के अब- 
तार में परिभ्रमण केसे रुकेगा- 
इसग्रकार अन्तरंग में भवश्रमण का 
भय छगे तो आत्मा की दृरकार 
रखकर यथार्थ समझने का प्रयत्न 
करे | यह जीव अनन्तबार ऐसा 
सेठ हुआ कि करोडों रुपये कमाये, 
ओर घर-घर में भीख मांगऋर पेट 
भरने वारहा भिखारी भी अनन्तवार 
हुआ । आत्मा के भान बिना 
पुण्य करके मद्दान देव भी 
अनन्तबार हुआ, परन्तु अभी भव- 
अ्रमण की थकान मालदम नहीं 
पड़ती । आचाय देव कहते हैं. कि 
भाई! “अब मुझे भव नहीं चाहिये! 
-इसप्रकार यदि तुझे भवभ्रमण से 
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थकान माल्म हुई द्वो तो सत्समा- 
मम से आत्मा को प्रीति रहे उसे 
समझ | इसके अतिरिक्त कोई शरण 
नहीं है । 

सच्ची समझ सुरूयतया मनुष्य- 
भव में द्वी पिछूती हे। ऐसा मलुष्य- 
भव बहुत दुरूभ है। मलनुष्यपना 
तो आत्मा को समझ करने से दी 
साथक है। छोग कहते हैं कि 
“बलो भाई, मेला देखने; यह मनुष्य- 
भव फिर नहीं मिलेगा, इसलिये 
चलो देख के ।” अरे भाई । क्‍या 
यह मनुष्यभव मेला देखने के लिये 
मिला है? अहो ! अज्ञानी जीव 
यह मनुष्यमत्र पाकर विषय-भोगों 
में सुख मानकर रुक जाता है। 
जिखप्रकार बाछक पेड़े के लिये हजारों 
रुपये का हार दे दैता है, उसीप्रकार 
अज्ञानी जीव पुण्य-पाप ओर विषय- 
भोग के स्वाद के पांस चेतन्यरूपी 
अमूल्य हार को बेच देता है! 
अमूल्य मनुष्यमव में आत्मा को 
खमझने के बदले विषयभोगों में जीवन 
गयं। देता है । 

आत्मा की रुचि और |मठास 
छोड़र जो जीव पेखा-शरीर 
तथा भोग की रुचि ओर मिठास 
करता है वह जीव आत्मम्बभाव की 
हत्या और भावभरण करता , है । 
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ऐसे भावमरण को दूर करने के 
डिये करुणा करके श्री आचार्य देव ने 
यह रचना को है । क्षणिक पिकार 
को अपना मानकर आत्मस्वभाव 
का अनादर करना वह भावमरण 
है-मृत्य | आत्मस्वभाव अमर हे 
उसे पहिचाने तो भावमरण दूर हो । 
इपलिये दे भई! यदि तुझे भव 
के दुःखें का डर हे तो आत्मा 
को समझने की प्रीति कर | जन्म- 
मरण के अन्त की बात अपूरबं हे, 
मेँहगी है। जिसके खमझने की तोत्र 
आकांक्षा जागृत हुई हो उम्रकी 
समझ में आती है । 

जिसप्रकार कुबांरो लड़की पिता 
के घर को अपना मानतो है ओर 
उस्रकी सम्पत्ति को अपना कहत 
है, परन्तु जब कह 'सगाई-सम्बंध 
निश्चित किया वहाँ तुरन्त ही मान्यता 
धदल जाती है कि-यह घर ओर 
यह सम्पत्ति मेरी नहीं हे। देखो, 
मान्यता बदलने में कितनी देर 
छगी १ उसीप्रकार अनादि से संस।र 
में परिश्रमण करता हुआ जीव 
शरीर को ही अपना घर मान बेठा 
है, परन्तु जहँ। ज्ञानी ने रापझावथा 
क्ि-सर्वा जीव छे सिद्धसम, जे 
समजे ते थायः-सभस्त आत्मा 
अपने स्र॒भाव से सिद्ध जैसे हें- 
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ऐसी रुचि ओर ज्ञान हुआ वह 
तुरन्त रुचि बदुछ गई कि यह 
पुण्य-पाप या शरीर मेरे नहीं हैं, 
मैं तो सिद्ध जैसा हूँ।सिद्धत्व मेरा 
स्वरूप हे। 
जिसप्रकार सगाई होने के परचात्‌ 
छड़की एक-दो वर्षा पिता के घर 
रहे तो भी छक्ष्य तो छछुरा पर 
ही रद्दता है । उसीप्रकार जहाँ। आत्म- 
स्वभाव का भान हुआ हूँ सिद्ध 
के साथ खगाई हुई; अब यदि कुछ 
समय, तीन-चार भव संसार में 
रहे तथापि धममौत्मा का लक्ष्य बदल 
गया है। स्िद्धसमान जो स्वभाव 
है वह में हूँ ओर यह में नहीं हैँ- 
इसप्रकार अन्तर में दृष्टि बदछ 
गई है | यह अन्तर की अपूर्व बात 
है। बिलकुल सरल रीति से कही 
जारदी है| दूखरी बाते तो सारे 
जीवनभर सुनी द्वोतो हैं, परन्तु यह्‌ 
आत्मा की अपूर्वा बात है, यह 
क्वचित्‌ ही सुनने को मिलती है। 
प्रभो ' तूने अपने आत्मा को बात 
को कभी नह्दों सुना है। 
अन्तर में विचार छरो कि 
आत्मा का प्रेम कितना है, ओर 
ल्जी-बच्चों पर कितना प्रेम है? 
अन्तर में जो पुण्य-पाप की बृत्ति 
होतो है वही में हूँ-ऐसा मानकर 
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अखसकी प्रीति करता है परन्तु आत्मा 
कोन है उसे नहीं खमझता। बाह्य 
में यह अच्छा ओर यह बुरा” 
ऐसा मानकर रुअता है, परन्तु 
आत्मा को नहीं जानता । अच्छा- 
बुरा कर-करके अज्ञानी तो संसार 
में परिश्रतण करता है ओर ज्ञानी 
पर से भिन्‍न आत्मा को जानकर 
निर्माठपर्याय. प्रगट करके सिद्ध 
दोजाते हैं । 

इ4 जगत में प्रत्येक बस्तु में 
अपना चतुष्ठय होता हे । भगवान 
ने इस जगत में छहृद्वव्य देखे 
हैं, उन प्रत्येक के अपने-अपने 
चतुष्टय होते हैं। चतुष्टय भर्थात्‌ 
द्रब्य-क्षेत्र-छौंठ ओर भाव । छोटे 
में पानी भरो तो जैसा छोटे का 
आकार हो पैसा ही आकार पानी 
का द्वोजाता है, परन्तु वहाँ छोटे 
का ओर पानी का आकार भिन्न 
है; छोटे का शाकार छोटे में है 
और पानी का पानी में है | दोनों 
का द्रव्य भी प्रथक है ओर क्षेत्र 
भी एथक्‌ हैं। दोनों की वर्त मान 
दशा, वह उनका काल है ओर 
उनकी जाति को भाव कहा जाता 
है। ऐसे द्रव्य-क्षेत्र-कआाऊ ओर भाव 
प्रत्येक वस्तु में होते हैं। 

इसे समझे बिना 


खम्यस््ान 
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नहीं होता, धम्यसज्लान के बिना 
आत्मा के साथ मसम्बन्ध-सगाई 
नहीं होती; ओर खगाई हुए बिना 
आत्मा की छोौ नहों लगती; ढो 
लगे बिना मुक्ति नहीं होती । 

जिसप्रकार यह अगुलियां प्रथकू- 
प्रथक्‌ हैं; एक अंगुली है वह 
दूसरी अंगुली नहीं है। उसी प्रकार 
समस्त वबस्तुएँ प्रथकू-प्रथक हैं। 
प्रत्येक वस्तु अपने स्वभाव से सत्त्‌ 
ओर पर के स्वरूप से अप्तत है। 

ज्ेसे घड़ी का स्वमाव समय 
देने का है, परन्तु उसमें मिठास 
देने का स्वभाव नहीं हे; उसी प्रकार 
आत्मा का स्वभाव ज्ञान करने का 
है, पुण्य-पाप करने का उसका 
स्वभाव नहीं है। ज्ञान करने के 
लिये अन्तर में एकाग्र होना पड़ता 
है, परन्तु बाद्य क्षेत्र में बढ़कर 
एकाग्न नहों होना पड़ता, क्योंकि 
आत्मा के झ्ञान का क्षेत्र अन्तर में 
है; अन्तरोन्मुख होकर आत्मा को 
पहिचाने तो स्व परपवाथों से 
ममत्व दूर दोजाय, अपना सच्चा 
सुख प्राप्त करे ओर पर में जो 
सुख का आरोप हिया वह दूर 
होजाये । 

जैसे आम का ए% झाड़ हो, 
उसपर तोता ऊपर से आकर 
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आम खांता है ओर चिबंटी तने 
को पकड़कर धीरे-धीरे ऊपर चढ़कर 
आम खाती हे; परन्तु दोनों को 
स्वाद तो समान ही हे। उसीधप्रकार 
कोई ज्ञानी जल्दी पुरुषार्थ, करके 
मोक्ष प्राप्त कर छेते हैं और किन्हीं 
को आत्मा की रुचि होती है तथा 
धीरे-धीरे समझते हैं; वे भी अन्त 
में मोक्ष प्राप्त करते हैं। दोनों के 
आत्मा का सुख समान हे। 

मरण समय कहते हैं कि अब 
“भगवान का नाम छो, आत्मा का 
चितवन करो !” छेकिन भाई ! एक- 
बार जीवित ही आत्मा की ओर 
देख छे ! ठ्यर्था का जो अभिभान 
करता है उप्ते छोड़कर श्षात्मा में 
ज्ञाता-द्रष्टा रहे तो आकुलछता मिट 
कर शान्ति हो। 


शात्मघर्म : शष्र 


आत्मा अपने स्वभाव से पूर्ण 
है, ओर पर से शून्य है, भगवान 
आत्मा ज्ञान से भरा हुआ है ओर 
राग-देष से शुन्य हे; ऐसे आत्मा 
का भान करना वह सुई में डोश 
पिरोने जैसा हे। जिसप्रकार डोर! 
पिगेयी हुई सुई यदि एकबार कूड़े 
में भी चछो जाये तो भी वह खोती 
नहीं है, उसीप्रकार जिसने अपने 


आत्मा में सम्यग्न्लानहूपी डोरा पिरोया 
है, उसके कदाचित्‌ एकाघ भव हो 


तथापि उसका आत्मभान दूर नहीं 


होता ओर दी्घा ससार में परिश्न- 
मण नहीं करता। इसलिये जिसे 
भवश्रमण का मय हो छसे इतप्त 
मनुष्यमव में सत्समागम करके 
आत्मा में सच्चीसमझरूपी डोरा 
पिरो लेना चाहिए। कक 


मत पर लेट 3न्‍ डक लपन नल हट शमिटस नली ग विज लटकन नि नननिमिक 
सत््य-सखरूप 

अपना शुद्धात्मा किस्रप्रकार ज्ञात होता है ? बाह्य क्रिया के शुभ- 
गंग से आत्मा समझ में नहीं आता, परन्तु अन्तर में ज्ञान की 
क्रिय। से समझ में आता है। सच्चे ज्ञान के द्वारा आत्मा पढिचाना 
जाता हैं; इपके अतिरिक्त दूसरे छिसी उपाय से वह नहीं जाना 
जांता। जैसा सत्यस्वरूप हे वैत्ा ही अपने ज्ञान में स्त्रीकार करने से 
सत्‌ प्रगट होता है परन्तु स्वरूप को अन्य प्रकार से माने तो सत्‌ 
प्रगट नहीं होता । श्रज्ञानी जीव अश्वत्य को सत्य मानकर उसझा 
सेवन करे तो उससे कहीं उन्हें सत्यधम' प्रगंट नहीं द्ोता और जो 


सत्यस्वरूप है बह विपरीत नहीं होजाता। 


(नियमस।र-प्रव चन) 


दा" ४7% 


आत्मा को समझ लेने की महिमा 


[ क्रो पद्यनन्दि पंचविशतिका पर पूज्य ह्वामीजी का प्रवचन ] 


युदद सद्वोधचन्द्रोदय अधिकार 
है। यह आत्मा अनादि का है, 
परन्तु वह किस स्वभाव से है यह 
बात आत्मा ने एक क्षणमात्र भी 
नहीं जानी । सदूबोध-चन्द्रोदय 
अर्थात्‌ सच्चे ज्ञानहूपी चन्द्र का 
उदय | भात्मा के स्वरूप को पहि- 
चाने तो सच्चा ज्ञान प्रगट हो; वह 
सत्समागम फे बिना कभी श्लञात 
नहीं होसकता। यह शरीर तो 
आत्मा का नहीं है, परन्तु अन्तरम 
में जो राग-द्वेष, पुण्य-पाप, क्रोघ- 
भक्ति इत्यादि भाव होते हैं वह भी 
विकार है, बह आत्मा का स्वरूप 
नहीं है; आत्मा का स्वरूप तो उधे 
कहा जाता है जो नित्यस्थायी रहे । 
क्षात्मा जिस स्वरूप से है उस स्व- 
रूप से एक सेकड मात्र यदि जीव 
समझे तो उसे ज्न्म-मरण न रहे। 
जिन्होंने राग-द्वेष दूर करके पूर्ण 
परमात्मदशा प्रगट की हे-ऐसे भग- 
वान अरिहन्त सवब'झदेव के श्री 
मुख से दिव्यध्वनि छूटती है, उसमें 
आत्मस्वभाव की बात आती है, 
उसे समझकर जो आत्मा का अजु- 
अब करता है उसके जल्म-मस्ण 


का नाश दोता हे। 


यहैँ। उस आत्मस्वरूप की बात 
चतढ्ती हे । बह आत्मरवरूप ऐसा 
है कि बृहम्पति भी उसका वर्णन 
वाणी से नहीं कर सकते । जिस-. 
प्रकार घी का स्वाद जाना जाता 
है परन्तु वाणी द्वारा कहा नहीं 
जासकता। उसीपग्रकार आत्मस्वभाव 
की मद्दिमा अनुभव में आती हे. 
परन्तु वाणी द्वारा उश्चका वर्णन नहीं 
होसकृता । जिस स्वरूप से आत्मा है 
उश्ती स्वरूप उसे ज्ञान से जानना- 
मानना ओर अनुभक्‍न करना ही 
धर्म है; इसके अतिरिक्त बाह्य में 
कहीं धर्म नहीं हे । अरे भाई ! धर्म 
तो अन्तर को बस्तु है, कहीं बाहर 
की वध्तु नहीं है। पुण्य करे तो 
उससे बाह्य राजपद या देवपद 
मिलते हैं. परन्तु जिससे जन्म-मरण 
का अन्त हो ऐसा धर्म उससे भिन्न 
है। धरम तो ऐसा है कि यदि 
जीव एक सेकड भी चसका सेवन 
करे तो मुक्ति होज्ञाये। 

जिसप्रका' दियाप्तछाई के सिरे 
में अग्न भरी हुई हे, उसमें से 
वद् प्रमट द्वोती है, उसीप्रकार 
आत्मा की श्वक्ति में केबलह/नम्थोति 
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होने की शक्ति है, उस शक्ति को 
पहिचानकर उसमें एकाग्रता 
करने से केवललज्लान प्रगट द्वोरर 
आत्मा स्त्रय परमात्मा दोज्ञाता है । 
क्षणिक पुण्य-पाष के विश्वास से 
आत्मा का कल्याण नहीं द्वोता; 
ओर यह शरीर जड़ है, उसके 
विश्वास से भी आत्मा का हित नहीं 
होता; परन्तु अपने में परत्ात्मा 
होने की शक्ति है, उसे पहिचानकर 
उसके विश्वास से अन्तर को शक्ति 
प्रगट द्वोकर स्य' परमात्मा द्वोता 
है। इसलिये हे जीव ! अन्तर में 
परमात्मस्वभाव है उसऋा विश्वास 
कर ! शरीर, पैसा या पुण्य-पाप 
क्षणिद्र हैं, उनके विश्वास से तेरा 
कल्याण नहीं होगा, इसलिए अपना 
रत्रूप क्‍या है उम्रकी पहिंचान तो 
कर ! 

हेंडीपीपल में से चरपराहट 
प्रगट होती है, क्‍योंकि उसमें भरी 
है, परन्तु चूदे को ढेंडी में से चर- 
पराहट प्रगट नहीं होती; उसी प्रकार 
आत्मा में ज्ञानशक्ति भरी हुई है 
उसमें से ज्ञान प्रगट होता है। 
ज्ञानी का उपदेश आत्मा की पहि- 
चान करने का है; सत्समांगम से 
उसकी पहिचान करना चाहिये। 
अनन्तानन्तकाल से यह आत्मा है, 
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तो बह कैसा है ? उसे जानने की 
दरकार रखना चाहिये । मनुष्य देह 
अनन्तकाल में मिछतो है, उसमें 
आत्मा को समझने की दरकार 
रखनी चाहिये । सत्खमागम से 
बारम्बार उसका परिचय करके सम- 
झना चाहिये। उसकी पहिचान 
करना ही मनुष्यमव धारण करने 
का यथार्थ, फछ है। पुण्य करके 
स्वर्ग में जाये या पाप करके नरक 
में जाये-बह कोई नवीन नहीं दे । 

अद्दो, ऐसी मनुष्य देद मिली 
है, और यदि भात्मा को न जाने 
तो अबवार व्यर्थ है। जिप्तप्रकार 
सर्वव्यापी आकाश को हृदय में 
स्रमा देना कठिन है, बेसे ह। आत्म- 
स्वभाव का वर्णन वाणी द्वारा करना 
कठिन है। तथापि जो जीव द्र- 
कार रखकर उसे समझना चाहे 
उस जीत्र को खत्समागम से समझ 
में आज्वा हैे। अनन्त जीव उसे 
खमझकर मुक्त हुए हैं, इससमय 
भी आत्मा को समझने वाछे हैँ 
ओर अत्रिष्य में अनन्त होंगे । पुण्य 
ओर पाप तो सारी दुनिया 
करती है, परन्तु आत्मा को सम- 
झने वाले जीब तबिरके दी होते हैं। 
पर में सुल माने ओर सुख के 
डिये पराश्रय मामे, वह तो भिखारो 
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है; कोई लाख रुपये मंगता है, 
कोई हजार चाद्तता है ओर कोई 
सो मांगता है; अधिक मांगे वह 
बड़ा भिखारी ओर कम मांगे वह 
छोटा भिखारी । और ऐसा समझे 
कि अहो ! में आत्मा हूँ, मुझे कुछ 
नहीं चाहिए, मेरा सुख मुझमें हे, 
मुझे ता अब आत्मा समझना है- 
ऐसी जो भावना करता है वह 
मद्दान सम्राट है। भछ्ते ही ग्रह- 
स्थद्शा में ही, तथापि अन्तर में 
आत्मा का भान करे वह धमौत्मा 
है, ओर उसके जन्म-मरण का अन्त 
ट्ोजायेगा । जिसप्रकार पर्वत पर 
बिजली गिरे ओर उसके दो टुकडें 
दीजाये तो वह फिर से नहीं जुड 
सकता, उस्रीत्रकार जो जीव एक 
सेकंड भी आत्मा को समझता हे 
उस्रका ख'खार टूट जाता है । जिस- 
प्रकार किखी के घर छक्षी का ढेर 
देखकर छोग ऐसा नहीं मानते कि 
“यह छक्ष्मो हमारी हे”! उसीप्रकार 
धर्म जोब इन शरीर को या पुण्य- 
पाप के भावों को अपना स्वरूप 
नहीं मानते | वे धर्मी जीव आत्म- 
स्वभाव को जानते हैं, परन्तु चसे 
वाणी द्वारा कहना कठिन है । 


श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी कहते हैं छि-- 
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जे पद श्री सर्वश्षे दीठु ज्ञानमां, 
कही शक्‍या नहि एण ते श्रीभमगवान जो । 
तेह स्वरूपने अन्य वाणी ते शु कद्दे? 
अनुभवगोचर मात्र रद्य ते ज्ञान जो |! 

ऐसे आत्मा को जाने बिरनो 
किस्रीप्रकार कल्याण नहीं हे । जिसने 
आत्मा को नहीं जाना है ओर 
पैसे के आश्रित दोरहा है बह बड़ा 
भिखारी है। 

जनदश न में सात तत्त्र हैं-जोब, 
अजीब, आख््रव, बंध, स बर, निर्ज रा 
ओर मोक्ष । 

जो जानता है वह जीव है। 

शर्गीरादि अजीब हैं, उनमें ज्ञान 
नहीं है। 

पुण्य-पाप आख्रव हैं । 

उन पुण्य-पाप में रुकना सो 
बंध हे। 

उन पुण्य-पाप से रहित चेतन्य- 
मूर्ति आत्मा प्रज्ञात्रद्वास्वरूप है, 
उसकी पहिचान करके स्थिर होना 
वह सवर-निर्जारारूप धर्म' है। 
ओर पूर्ण शुद्धदशा प्रगट होजाये 
वह मोक्ष हे । पहले तो परिपूर्ण 
आत्मा का विश्वास आना चाहिये। 

अत्यन्त विवेक से, अत्यन्त 
सत्संमागम से, अत्यन्त रुचि ओर 
पात्रता से आत्मा समझ में आता 
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है; आत्मा ऐसा नहीं है कि समझ 
में न आये। यदि आत्मा न समझा 
जासके, तो धर्म ही कहाँ से हो ९ 
इस जगत में छाखों रुपया मिे 
या स्वर्ग मिक्ठे-बह दुरूभ नहीं है, 
किन्तु आत्मा को समझना ही 
दुलंभ है | इस मानत्र जीवन में 
एसे आत्मा को समझ छेना योग्य है। 


आत्मः के अन्तरआनन्द में 
झूलते-झूलछते, वन में श्रो पद्म- 
नन्दि मुनिवर ने इस शासत्र की 
रचना की है; वे जेसा माता ने जन्म 
दिया बसे ही नग्नद्गिम्बर संत 
थे; उन्होंने बन में यह बात 
लिखी हैँं। वे कद्दते हैं कि इस 
आंत्मस्वभाव की महिमा जगत में 
जयबत प्रबंतमान हे । 


अहो | अज्ञानी एक बीड़ी पीने 
में सुख मानते हैं, मकान में सुख 
मानते हैं, शरीर-पैसे में सुख मानते 
हैं, थ्लो में सुख मानते हें, परन्तु 
आत्मा में सुख है उसे नहों जानते। 
आत्मतत्व ही + भ्सुख को देनेवाला 
है। आचार्य देव कह. हैं कि अद्दो ! 
ऐसे हमारे आत्मतत्व की जय हो, 
ओर बिकार की पराजय ह. ' जगत 
के जीव अपनी चतन्यज्ञाति को 
महिमा भूछकर पर में सुख के लिये 
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उछल-कूद कर रहे हैं, परन्तु पर 
में कद्टीं भो सुख नहीं हे, परपदार्था 
के ओर को इच्छा दुःख है; सुख 
तो भात्मा में है, उसे जाने तो 
सम्यग्द्श न, सम्यग्ज्ञान ओर सम्य- 
ग्चारित्र का सुख प्रगट द्वोता है। 
सुख का देनेवाला भात्मा हे, उसकी 
श्रद्धा-ज्ञान ऋरणना वह धर्म है। 
लोग क्रिया-क्रिया करते हैं, किन्तु 
आत्मा को यथार्थ पद्दिचान और 
बहुपान ही निर्विकारी क्रिया हे। 
शरीर की क्रिया में कह्दीं भी धर्म 
नहीं है| 

जिसप्रकार दोज का चन्द्र उगने 
के परचात्‌ वह क्रमशः पूर्ण होता 
है; उसीप्रकार आत्मा का यथा 
समझ एक सेकंड भो प्रगट करे 
उसे केवलज्ञान प्रगट हुए बिना नहीं 
रहता। जोबन में आत्मा को सम- 
झने के लिये थोड़ी-थोड़ी निव्त्ति 
लेकर राग को कम करना चाहिए। 

आचाय'देव कहत हूँ हि अहद्दो, 
आत्मतत्व की महिमा जयवन्त हो ! 
अर्थात्‌ आत्मस्वभाव हे आश्रय से 
हमें जो ख्राधकदशा प्रगट हुई हे 
वह जयवन्त रहे ! बह दशा ऋमशः 
आगे बढ़कर पूर्ण सिद्ध दशा होगी 
ओर विकार दूर होज्ञायेगा । 

मो अरिहताण! और 'णमो 
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है; कोई लाख रुपये मंगता हे, 
कोई हजार चाहता है ओर कोई 
सो मांगता है; अधिक मांगे वह 
बड़ा भिखारी ओर कम मांगे वह 
छोटा भिखारी । ओर ऐसा समझे 
कि अहो ! में आत्मा हूँ, मुझे कुछ 
नहीं चाहिए, मेरा सुख मुझमें है, 
मुझे ता अब आत्मा समझना है- 
ऐसी जो भावना करता हे वह 
महान सम्राट हैे। भछे द्वी गृह- 
स्थदशा में हो, तथापि अन्तर में 
आत्मा का भान करे वह धर्मात्मा 
है, ओर उसके जन्म-मरण का भ्रन्त 
द्वोजायेगा । जिसप्रकार पर्वात पर 
बिजली गिरे ओर उसके दो टुकड़ें 
द्वोजाये तो वह फिर से नहीं जुड 
सकता, उस्रीत्रकार जो जीव एक 
सकढ भी आत्मा का समझता हे 
उस्रका खखार टूट जाता है ! जिस- 
प्रकार किसी फे घर रक्ठी का ढेर 
देखकर छोग ऐसा नहीं मानते कि 
“यह छक्ष्मो हमारी हे” उसीप्रकार 
धर्मी जोव इन शरीर को या पुण्य- 
पाप के भावों को अपना स्वरूप 
लहीं मानते । वे धर्मी जीव आत्म- 
स्वभाव को जानते हैं, परन्तु उसे 
वाणी द्वारा कद्दना कठिन है । 


श्रीमदू राजचन्द्रजी कह्दते हैं कि-- 


'जे पद श्री खर्वक्षे दीठु ज्ञानमां, 
कही शक्या नहिं पण ते श्रीमगवान जो । 
तेह स्वरूपने अन्य वाणी ते शञ॒कद्दे? 
अनुभवगोचर मात्र रद्य ते ज्ञान जो ॥! 

ऐसे आत्मा को जाने बिना 
किसीप्रकार कल्याण नहीं हे । जिसने 
आंत्मा को नहीं जाना है ओर 
पैसे के आश्रित होरहा हे बह बड़ा 
भिखारी है । 

जनदर्शान में सात तत्त्र हैं-जोब, 
अज्ञीब, आसत्रव, ब'ध, स वर, निञ्ञ रा 
ओर मोक्ष । 

जो जानता हैं वह जीव है। 

शरीरादि अजीब हैं, उनमें ज्ञान 
नहीं हे । 

पुण्य-पाप आखव हैं । 

उन पुण्य-पाप में रुकना सो 
बघहे। 

उन पुण्य-पाप से रहित चेतन्य- 
मूर्ति आत्मा प्रज्ञात्रह्मस्वरूप हे, 
उसकी पहिचान करके स्थिर होना 
वह सवर-निज रारूप धर्म हे। 
ओर पूर्ण झुद्धदशा प्रगट होजाये 
वह मोक्ष हे । पहले तो परिपूर्ण 
आत्मा का विश्वास आना चाहिये। 

अत्यन्त विवेक से, अत्यन्त 
सत्ससागम से, अत्यन्त रुचि ओर 
पात्रता से आत्मा समझ में आता 
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है; आत्मा ऐसा नहीं है कि समझ 
में न आये। यदि आत्मा न समझा 
जासके, तो धर्मा ही कहाँ से हो ? 
इस जगत में छाखों रुपया मिले 
या स्वर्ग मिक्े-बह दुलरूम नहों हे, 
किन्तु आत्मा को समझना ही 
दुलंभ है | इस मानत्र जीवन में 
एसे आत्मा को समझ छेना योग्य है। 


आत्मा के अन्तरआनन्द में 
झूलते-झूलछते, वन में श्रो पद्म- 
नन्दि मुनिवर ने इस शासत्र की 
रचना की है; वे जेंसा माता ने जन्म 
दिया बसे ही नग्नद्गिम्बर संत 
थे; उन्होंने बन में यद्द बात 
लिखी हैं। वे कद्दते हैं कि इस 
आंत्मस्वभाव को महिमा जगत में 
जयवत प्रव॑तमान है ।* 


अहो ! अज्ञानी एक बीड़ी पीने 
में सुख मानते हैं. मकान में सुख 
मानते हैं, शरीर-पेसे में सुख मानते 
हैं, ञ्री में सुख मानते हें, परन्तु 
आत्मा में सुख है उसे नहीं जानते। 
आत्मतत्व ही * भसुख को दैनेवाला 
है। आचाय॑ देव कह. हैं कि अह्ो ! 
ऐसे दमारे आत्मतत्व की जय हो, 
ओर विकार की पराजय ह्‌. ' जगत 
के जीव अपनी चतन्यज्ञाति को 
महिमा भूछकर पर में सुख के लिये 
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उछछ-कूद कर रहे हैं, परन्तु पर 
में कद्टीं भी सुख नहीं है, परपदार्थ' 
के ओर को इच्छा दुःख दे; सुख 
तो आत्मा में है, उसे जाने तो 
सम्यर्दर्श न, सम्यग्ज्ञान ओर श्रम्य- 
भचारित्र का सुख प्रगट द्वोता है। 
सुख का देनेबाछा आत्मा है, उसकी 
श्रद्धा-ज्ञान करना वह धर्म हे। 
लोग क्रिया-क्रिया करते हैं, किन्तु 
आत्मा को यथार्थ पहचान और 
बहुधान दही निर्विकारी क्रिया है। 
शरीर की क्रिया में कहीं भी धर्म 
नहीं है। 

जिसप्रकार दांज का चन्द्र उगने 
के पश्चात्‌ वह क्रमशः पूर्ण होता 
है; उसीप्रकार आत्मा को यथार्थ 
समझ एक सेकड भो प्रगट करे 
उसे केवलज्ञान प्रगट हुए बिना नहीं 
रहता। जोबन में आत्मा को सम- 
झने के लिये थोड़ी-थोड़ी निवश्रत्ति 
लेकर राग को कम करना चाद्विए। 

आचार्य देव कहत हैं कि अहो, 
आत्मतत्व की महिमा जयबन्त हो ! 
अर्थात्‌ आत्मस्वभाव के आकध्रय से 
हमें जो खाधकदशा प्रगट हुई हे 
बह जयवन्त रहे ! वह दशा क्रमशः 
आगे बढ़कर पूर्ण सिद्ध दशा द्वोगी 
ओर विकार दूर द्ोआयेगा। 

“ग्नो अरिह ता” ओर “णमो 
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सिद्धाणं'-इसमें अशिहत ओर सिद्ध 
को नमस्कार करते हैं; वे अरिहंत 
ओर सिद्ध-दोनों आत्मा की द्वी 
पवित्र दशाएँ हैं, उस नाम का कोई 
पुरुष नहीं है । अरिहंत ओोर धिद्ध 
तो पुण्य-पाप को दूर करके वीत- 
राग होगये हैं। जो पुण्यरहित 
है उसे नमस्कार करे ओर फिर 
स्वय पुण्य की भावना करे, उसने 
वास्तव में अरिहेत या सिद्ध को 
नमस्कार नहीं किया हे। पुण्यरद्धित 
वीतराग पुरुष को नमस्कार करने 
बाला पुण्य नहीं मागता। धर्मी 
के पुण्य-पापभाव होते हैं, परन्तु 
दृष्टि में ऐसा है कि मुझे यह 
पुण्य नहीं चाहिये, मेरा स्वरूप पुण्य- 
रहित हे वष् मुझे चाहिए है। 
अहो ! में अनादि-अनन्त हूँ, मेरा 
कभो नाश नहीं होता ओर यह पुण्य- 
पाप तो नाशकान हैं, यह मेरी बस्तु 
नहीं हे-एसा घर्मी जानता है। 
अरिहंतों के पुण्य को बलिद्ारी 
है! इन्द्र उनके चरणकमल को 
पूजा करते हैं तथापि धमी-भक्त 
कहते हैं कि हे नाथ ! आप पुण्य- 
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पापरहित बीतराग हुए दो, यह 
बाह्य सामग्री मुझे नहीं चाहिये 
परन्तु अन्तर में जो बीतरागदज्ञा 
प्रगट हुई है बह चाहिए है। इस- 
प्रकार अरिहत को नमस्कार करने 
वाले जीव को पुण्य को भावना 
नहीं होती । ओर मुनि को तो 
बाह्य में गहने, कपड़े घरचार आदि 
कुछ नहीं हैं, तथापि उनको नमस्कार 
करते है; वास्तव में वहाँ नमस्कार 
करने वाले की ऐसी भावना है कि 
हे प्रभो! आप के पास घरवार, 
वस्र, गहने आदि कुछ न होने पर 
भी अन्तर में कोई अपूर्ब' वस्तु है 
बद्द मुझ चाहिये है। मेरे पास 
पैखा, घरबार आदि सब हे, किन्तु 
उनमें सुख नहीं है, यह सब तो 
पुण्य के फल हैँ । आप के आत्मा में 
राग-द्वप दूर होकर सम्यग्दर्श न-ज्ञान- 
चारित्र प्रगट हुए हैं. उनमें वास्त- 
बिक सुख है-एसा समझने वाला ही 
वास्तव में धर्मात्मा को नमस्कार 
कर सकता है। इसलिये आत्मा का 
स्वरूप पुण्य-पापरदित है, उसको 
स्व प्रथभ समझना चाहिये । 


मान-अपमान 


शुद्ध जीव में मान-अपमान के 
भावों के स्थान नहीं हैं। यहे। त्रिकाली- 
स््रभाव की बात है। अहो |! जो 
मान-अपमान के भावों से रहित 
अपने आत्मस्वरूप को उपादेय समझे 
उञ्र जीब के पर्याय में भी मान- 
अपमान भावों के प्रति कितनी उदा- 
सीनता प्रवतमान रहती है ! जिसे 
अपने आत्मद्दित की आकांक्षा द्वो 
बहू जीव जगत के छोगों से होने 
वाछे अपने मान-अपमान को नहीं 
देखता; जगत के छोग मुझसे क्या 
कहेंगे, इस बात की चिन्ता उसे नहीं 
होती । अहो ! किसका मान और 
किसका अपमान ? अपने त्रिकाल- 
रखभाव का ही बहुमान करहे केव- 
छज्ञान और सिद्धदशा प्रगट हो- 
इससे बढ़कर मान कोन सा होगा! 
ओर स्वभाव का विरोध करके नोच 
गति में जाये इससे बढ़कर अप- 
मान ओर क्‍या द्वोगा ? जिस जीव 
के सबंध में श्री तीथ कर देव के 
मुख से या ख्त्तों के मुख से ऐसा 
निकछा कि-यह जीव भव्य है, 
यह जोब पात्र हे, यह जीव मोक्ष- 
गामी हे-तो इससे बढ़कर मान 
जगत में ओर कोई नहीं है । ओर 
जिस जोव के सम्बन्ध में ऐसा 
आया कि “यह जीव अपाज्न है, यह 


जीव अभव्य है, तो इसके जैसा 
अपमान तीनढछोक में कोई नहीं है । 
भगवान की दिव्यबाणी में जिस 
जीव का स्वीकार हुआ उल्ले जगत 
के छोगों के मान की आवश्यकता 
नहीं है, और भगवान को वाणी 
में जिसको अस्वीकृति हुईं उस जीव 
को जगत के अपमान की क्‍या 
आवश्यक्ता है ? अर्थात्‌ जगत के 
छोग भछ्ठे द्वी उसे मान देते हों 
परन्तु परमार्थ में तो बह अपमा- 
नित ही है। वास्तव में कोई दूसरा 
अपना मान-अपमान नहीं कर 
सकता । जिस जीव ने अपने पत्रित्र 
स्वभाव का आदर करके सम्यर्द्श - 
नादि पवित्र गुण प्रगट किये हैं 
उस्र जीव ने अपना सच्चा बहुमान 
किया हे, ओर भगवान की वाणी 
में भी उसका स्त्रीकर है। ओर 
जिस जीव ने अपने पवित्रत्वभाव का 
अनादर करके, क्षणिक मान-अप- 
मान के विकारी भावों को अपना 
स्वरूप माना है उच्च जीव ने रवय' 
ही अपना अपमान किया हे; 
मिथ्यात्व के कारण वह जीव अनन्त- 
संसार में भटकता है। 


(नियमसार-प्रवचन, गाथा-३९) 


माघ : रे४७६ 


सिद्धाण!-इसमें अगिहत ओर सिद्ध 
को नमरकार करते हैं; वे अरिहंत 
ओर सिद्ध-दोनों आत्मा की ही 
पविन्न दशाएँ हैँ, उस नाम का कोई 
पुरुष नहीं है। अरिहंत ओर सिद्ध 
तो पुण्य-पाप को दुर करके बीत- 
राग होगये हैं। जो पुण्यरहित 
है उसे नमस्कार करे ओर फिर 
स्वय पुण्य की भावना करे, उसने 
बाम्तव में अरिहत या सिद्ध को 
नमस्कार नहीं किया हे। पुण्यरहित 
बीतराग पुरुष को नमस्कार करने 
बाला पुण्य नहीं मैँंगता। धर्मी 
के पुण्य-पापभाव होते हैं, परन्तु 
हृष्टि में ऐसा है कि मुझे यह 
पुण्य नहीं चाहिये, मेरा स्वरूप पुण्य- 
रहित हे वद्द मुझे चाहिए हे। 
अहो ' में अनादि-अनन्त हूँ, मेरा 
कभो नाश नहीं होता और यह पुण्य- 
पाप ठो नाशबान हैं, यह मेरी बस्तु 


, नहीं हे-ऐसा धर्मी जानता है। 


अरिहंतों के पुण्य को बलहिद्दारी 


: है! इन्द्र उनके चरणकमल की 
" पूजा करते हैं तथापि धमो-भक्त 
। कहते हैं कि हे नाथ! आप पुण्य- 


; 
हि 





नल 
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पापरहित बीतराग हुए हो, यह 
बाह्य सामग्री मुझे नहीं चाहिये 
परन्तु अन्तर में जो वोतरागदशा 
प्रगट हुई हे वह चाहिए है। इस- 
प्रकार अरिहंत को नमस्कार करने 
वाले जीव को पुण्य की भावना 
नहीं होती | ओर मुनि को तो 
बाह्य में गहने, कपड़े घरचार आदि 
कुछ नहीं हैं, तथापि उनको नमस्कार 
करते है; वास्तव में बह नमम्कार 
करने वबाके की एसी भावना है 
है प्रभों! आप के पास्र घरबार, 
वस्य, गहने आदि कुछ न होने पर 
भी अन्तर में कोई अपूब बस्तु है 
वद्द मुझ चाहिये है। मेरे पास 
पैखा, घरबार आदि सब है, किन्तु 
उनमें सुख नहीं है, यह सब तो 
पुण्य के फल हैं । आप के आत्मा में 
राग-द्वेप दूर होकर सम्यग्दर्श न-ज्ञान- 
चारित्र प्रगट हुए हैं उनमें वास्त- 
बिक सुख हे-एसा समझने बाला ही 
वास्तव में धर्मात्मा को नमस्कार 
कर सकता है। इसलिये आत्मा का 
स्वरूप पुण्य-पापरद्िित है, उसको 
सब प्रथम समझना चाहिये । 


मान-अपमान 


शुद्ध जीब में मान-अपमान के 
भावों के स्थान नहीं हैं। यहाँ त्रिकाडी- 
स्त्रभाव की बात है। अहो ! जो 
मान-अपमान के भावों से रहित 
अपने आत्मस्वरूप को उपादेय समझे 
उस्र जीव के पर्याय में भी मान- 
अपमान भावों के प्रति कितनी उदा- 
सीनता प्रव तमान रहती हे ! जिसे 
अपने आत्मद्ठित की आकांक्षा हो 
वह जीव जगत के छोगों से होने 
बाके अपने मान-अपमान को नहीं 
देखता; जगत के छोग मुझसे क्या 
कहेंगे, इस बात की चिन्ता उसे नहीं 
होती । अद्दो ! किसका मान और 
किसका अपमान ? अपने त्रिकाल- 
स्रभाव का ही बहुमान करके केव- 
छज्ञान और सिद्धदशा प्रगट द्ो- 
इससे बढ़कर मान कोन सा होगा! 
ओर स्वभाव का विरोध करके नोच 
गति में जाये इससे बढ़कर अप- 
मान और क्‍या होगा ? ज्ञिस जीव 
के सबध में श्री तीथकर देव के 
मुख से या खतों के मुख से ऐसा 
निकछा कि-'यह जीव भव्य है, 
यह जीव पात्र है, यह जीव मोक्ष- 
गामी हे'-तो इससे बढ़कर मान 
जगत में ओर कोई नहीं है । और 
जिस जीब के सम्बन्ध में ऐसा 
आया कि “यह जीव अपात्र है, यह 


जीव अभव्य है, तो इसके जैसा 
अपमान तीनछोक में कोई नहीं है । 
भगवान को दिव्यवाणी में जिस 
जीव का स्वीकार हुआ उस्ते जगत 
के छोगों के मान की आवश्यकता 
नहों हे, ओर भगवान को वाणी 
में जिसको अस्वीकृति हुई उस जीव 
को जगत के अपमान की क्‍या 
आवश्यक्ता है ? अथीत्‌ न्रगत के 
लोग भछक्ठे ही उसे मान देते हों 
परन्तु परमार्थ में तो वह अपमा- 
नित ही हे। वास्तव में कोई दूसरा 
अपना मान-अपमान नहीं कर 
सकता | जिस जीव ने अपने पवित्र 
स्वभाव का आदर करके सम्यग्दश - 
नादि पवित्र गुण श्रगट किये हैं. 
उस जीव ने अपना सच्चा बहुमान 
किया है, और भगवान की वाणी 
में भी उसका स्वीकार है। ओर 
जिस जीव ने अपने पवित्रस्वभाव का 
अनाद्र करके, क्षणिक मान-अप- 
मान के जिकारी भावों को अपना 
स्वरूप माना है उच्च जीव ने स्वय' 
हो अपना अपमान किया हे; 
मिथ्यात्व के कारण बह जीत्र अनन्त- 
सेसार में भटहझता है। 


(नियमसार-प्रवचन, गाथा-३९) 


आत्मधम ४ 
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वर्ष पॉचवाँ, अडू ग्यारहवाँ 


मोक्ष का उपाय 


[ मोक्ष अधिकार गा» २६८-२६६ पर पृज्य स्व्रामीजी का अ्व्चन ] 





यह मोक्ष अधिकग हे; 
मोक्ष अर्थात्‌ आत्मा की परमपत्रित्र 
दशा | यहाँ आवाय॑ देव आत्मा की 
परम शुद्ध मसोक्षदशा के उपाय का 
अत्यन्त निकटता से वर्णन करते हैं । 
शरीर-मन-बाणो -धन या देव-गुरू- 
शास्त्र से आत्म! का हित होता हे- 
यह मान्यता तो दूर कर दी है, 
अन्तर में दया-भक्ति इत्यादि पुण्य- 
भावों से मुक्ति द्वोतो हे-ऐसी 
मान्यता को भी मोक्षमार्ग में से 
दूर ही कर दिया है । ओर अब 
तो, में चेतना द्वारा आत्मा को 
चेतता हूँ-ऐसे भेद के विकल्प को 
भी दूर करके चेतना के अभेद्‌ 
अनुभव की बात आई हे;-यही 
मोक्ष का उपाय है | पहछे अज्ञानदशा 
में परकछक्ष करके विक्वरार का ही 
अनुभवन करता था; अब चेतना 
लक्षण द्वार आत्मा को जानकर 
शुद्ध चेतना की ओर उन्म्रुख द्वाता 
है, भेद के विकल्प को तोड़कर 
चेतना अभेद स्वभाव में ढलती है 
अर्थात्‌ स्वभाव में अभेद होने से 
भेद का विकल्प टूट जाता है। 


(२) चेतना ही आत्मा का 
लक्षण है | चेतना दर्श न ज्ञानमय हे, 
पुण्य-पाप आत्मा के चेतन स्त्रभाव 
से भिन्न हैं । आत्मा ज्ञाता-द्रष्टा 
है। पर की ओर देखते रहने का 
नाम ज्ञाता-द्रष्टापना नहीं हे, परन्तु 
अपने ज्ञायक-दर्शाक स्वभाव को 
पहचान कर उसमें स्थिर रहना ही 
ज्ञाता-द्रष्टापना है । हमें ज्ञाता- 
द्रष्टा रहऋर पर के कार्या करनों 
चाहिये--ऐसी मान्यता मिथ्यारष्टि 
की है; क्योंकि आत्मा पर का कर 
ही नहीं सकता । ज्ञान-दर्शन लक्षण 
द्वारा अपने स्वभाव को जानकर 
उसमें स्थिर होना वह मोक्ष का 
निकट उपाय है । निकट उपाय 
क्यों कहा ? क्योंकि सम्यर्दर्श न- 
ज्ञान भी मोक्ष का उपाय है; परन्तु 
सम्यग्दश न-ज्ञानपूर्व क स्थिग्ता बह 
मोक्ष का साक्षात्‌ उपाय है; इससे 
उसे निकट उपाय कहां है। सम्य- 
ग्दशन-क्षान के पदचात्‌ भी स्व- 
रूपस्थिरता के बिना मोक्ष नहीं 
होता । 


(३) भगवान शुद्ध आत्मा को 
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किसप्रकार ग्रहण करना ? अर्थात्‌ 
आत्मस्वभावोन्मुख. होकर उसका 
अनुभव रँसप्रकार करना? उसको 
रीति आचार्य देव बतलाते हैं। 
ज्ञान-द्शनरूप चेतना ही मैं हूँ- 
इसप्र सार आत्मा का अनुभवन करना 
चाहिये | यद्यपि में एस्रा हूँ-ऐसे 
भेद के विकल्प द्वारा आन्मा का अनु- 
भव नहों द्ोता परन्तु कथन में भेद 
आये बिना नहीं रहता । 

(७) चेतना किप्ते कहना ? भग- 
वान की भक्ति में जो मघुर झनकार 
उठे उसमें चेतना नहीं है ओर जो 
भक्ति का शुभविकलप उठा बह भी 
चेतना का स्वरूप नहीं है । स्त्ररूप 
ते जानने-देखनेरूप ही हैं । देखने 
में सामान्य है? इतना ही आता हे, 
किन्तु उसमें भेद नहीं पड़ता, ज्ञान 
में सबकुछ भेदकर ज्ञात होता हे, 
ऐसे ज्ञान-दर्शानमय चेतना ही 
आत्म। है-एसा जानकर आत्मा में 
अभेद होना वह मोक्ष का उपाय है। 
भाइ ! नू चेतक हे, जानना-देखना 
दी तेरा स्वरूप हे, ओर यही स्वरूप 
चारित्रहूप परमाननद मुक्तदशा का 
उपाय हे । 

(०) सम्यग्हरष्टि विचार करता 
है कि में द्रष्टा आत्मा में छोन 
'दोता हूँ; बाह्योन्मुब्र होनेव्राले पुण्थ- 


झात्मधर्म : ५६ 


पाप के बघ भावों से भिन्‍न अपने 
स्वरूप को जानकर अबध भावों को 
छेदकर अपने द्रष्टा ररूप में में * 
अभेद होता हूैँ। बध भावों को 
छेदना ओर स्त्ररूपोन्मुख द्ोना-यह 
दोनों क्हों प्रथकू-प्रथर नहीं हैं; 
स्तररूपोन्मुख हुआ अर्थात्‌ बघभाव 
नष्ट दोगया। यहँ। आचार्य॑मगवान 
कहते हैं कि भद के विध्लप को 
तोड़कर अभेद अनुभव द्वारा ही 
आत्मा का ग्रहण होता हे । 'में द्रष्टा 
हूं, ज्ञाता हैँ” ऐसे अन्तरग भद्‌ के 
विकल्‍प द्वारा भो आत्मा का ग्रहण 
नहीं होता; तब फिर पुण्य-पाप को 
वृत्ति से या बाह्य क्रिया से आत्मा 
का प्रहण (आत्मा का अनुभव) कसे 
हो ? और धर्मी जीव उसका कतेत्व 
कैसे माने ? नहीं द्वी मानता । पहले 
ऐसा भान करना चाहिए। ऐसे भान 
के बिना सच्चा चारित्र नहीं होता 
ओर सच्चे चारित्र के बिना मोक्ष 
नहीं होता । आत्मा को पहिचानकर 
उमस्रका ग्रहण करना ही मोक्ष का 
उपाय है। 

बाह्य क्रिया से या पुण्यमाव 
को प्रवृत्ति करते रहने से आत्मा 
की बंधभाव से निवृत्ति नहीं होती, 
परन्तु अपने द्रष्टाग्वभाव में में 
अपनी प्रवृसि करके, उस्रमें छोन 
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होकर, बंधभाव से निवृत्ति करता 
हूँ । इसप्रकार द्रष्टा आत्मा में छीन 
होना ही ज्ञान का चारित्र है ओर 
वह्दी धर्म है। 

(६) प्रशन:--इसमें धर्मा किस- 
प्रकार आया ? इसमें कहीं पर की 
सेवा अथवा पर को सुखी करना 
तो नहीं आया; तब फिर धर्म किस- 
प्रकार हुआ ? 

उत्तरः--भाई ! कोई भी जीव 
पर की सेवा या पर को सुखी-दुःखी 
कर ही नहीं सकता । मत्येक जीव 
अपने भावों के अतिरिक्त बाह्म में 
कुछ भी नहीं कर सक्ृता। पहले 
अज्ञानभाव से पर का और विकार 
का अभिमान करके आत्मा के स्वभाव 
का असेवन करता था ओर अकज्ञान- 
भाव से स्वय दुःखी होता था-बह्‌ 
अधर्म था। अब चैतन्य लक्षण के 
द्वारा अपने आत्मा को पर से ओर 
पुण्य-पाप से प्रथक्‌ जानकर अपने 
स्वभाव का सेवन करता है ओर 
अज्ञानभाव का अनन्त दुःख टाल- 
कर स्वतः अपने आत्मा को सुखी 
करता है वद्दी घर्मा है। 

(७) प्रश्नः-छाठो मारकर तो 
दूसरे को दुःखी किया जासकता 
हैन? 

उत्तर:-नहीं; प्रतिकूल संयोग 
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कही दुःख का स्वरूप नहीं है । ओर 
लकड़ी मारने या न मारने की 
क्रिया भी सामनेवाला जीव नहीं 
कर सकता, वह जीव मात्र दुःख 
देने के पापभाव करता हे; परन्तु 
उसके पापभावों का फछ उसके 
पास रहता है, उसके भाशरों के 
कारण इम जीव को दुःख नहीं 
होता; और शरीर पर छाठी पड़ने 
के कारण भी इसे दुःख नहीं हुआ 
है। उसे दुःख हो तो उसकी अपनी 
शरीर की ममता के काग्ण ही होता' 
है । इसलिए कोई किसीको सुखी या 
दुःखो नहीं कर सकता । 

(८) प्रइनः:-एक जोब दूसरे को 
दुःखी न कर सके; परन्तु असाता- 
कर्म का उदय तो दु.ख का कारण 
हैन? 

उत्तर:-ऐसा भी नहीं है; क्योंकि 
असाताकर्म क। उदय तो बाह्य 
संयोग मिलाता है, परन्तु उस 
संयोग के समय दुःख को कल्पना 
तो जीव स्वतः मोहभाव से करे 
तभी इसे दुःख होता है; इसलिए 
असाताकर्मा' के उदय से दुःख नहीं 
होता परन्तु मोहभाव से ही दुख 
होता है । अघाता के संयोग के 
समय भो यदि स्वतः मोहद्वारा दुःख 
की कल्पना न करे ओर आत्मा को 
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पहिचान कर उसके अनुभव में रहे 
तो दुःख नहीं होता । बाह्य संयोग 
को नद्दीं बदला जासकता; *हन्‍्तु 
संयोग को ओर के वेदन को बदला 
जासकता है । 

(९) अज्ञानी सुख-दुःख के तथा 
बध-मोक्ष के मूल कारण को नहीं 
समझते ओर परजीबों का या कर्मों 
आदि का दाष बताते हैं। जिस- 
प्रकार कुत्त को कोई लकड़ी मारे 
तो कुत्ता उस रूछ्नड़ी से ही चिप- 
टता है ओर उसे मुँढ़ में भर छेता 
है; छेकिन यदि ख्िंह को गोली लगे 
तो वह गोली की ओर नहीं देखता, 
परन्तु गोढो मारने वाले पर ही 
हमला करता है। उसीम्रकार शरीर 
में क्षुपा-रोग इत्यादि तो संयोग हैं, 
बाद्य निमित्त हैं | अज्ञानी उन संयोगो 
को ही दुःख का कारण मानकर 
उनका दोष निकाछता है; डिन्तु 
अ तर गममत्व दो दुःख का कारण 
है, उस ममत्व को नहीं जानता, 
उसे दूर नहीं करता आर कुत्त के 
हृष्टान्त की भाति शरीर के संयोग 
को ही दुःख का कारण मानकर 
उसे बदलना चाहता है। ओर जो 
ज्ञानी हैं वे तो पुरुषार्था म॑ सिदद- 
वृत्ति रखते हैं; वे किसी भा संयोग 
को दुःख का कारग्ण नहीं मानते 
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इस पे उन्हें संयोग बदलने की बुद्धि 
नहीं होती । अपने देाष से जो 
रागादि भावबंध है वही दुःख का 
कारण है-एसा जानकर, ओर उन 
रागादि से भिन्‍न अपने चैतन्यस्व- 
भाव को पद्चिचानकर म्वभाव के 
पुरुषार्थ को उम्रता के बल से उन 
रागादि को नष्ट कर देना चाहते 
हैं। कोई परवम्तु आत्मा को दुःख 
का कारण है ही नहों। ओर इस।- 
प्रकार देव-गुरु-शासत्र इत्यादि कोई 
भी परवस्तु आत्मा को सुख का 
या धर्म का कारण भी नहीं है । 
अपने चेतन्यस्वभाव को जानकर 
उसका ग्रहण करना, उसमें छीन 
होना ही एकमांत्र मोक्ष का सुख का 
या धर्म का उपाय है । 

(१०) अह्ो ! सत्य तो एसा 
ही है; वस्तु का अपना स्वरूप तो 
ऐसा ही है; तथापि कोई विपरीत 
माने तो वह बइसके घर का है; 
जैसा वह मानता है बसा तो बस्तु- 
गबरूप नहीं है, इससे उप्े कभी धर्म 
नहीं होता और अनन्त दुःख नहीं 
मिटता । 

कोई किसीकों सुख या दुः्ख 
नहीं देखकता, तथापि मैने पर का 
क्रिया ओर पर मेरा करता है-ऐसा 
जिसने माना हे वह जीव म्रथ्यात्व 


फारगुन $ २४७६ 


के पाप का सेवन करके अन त- 
सम्रार में भटकता है। ज्ञानी तो 


एसा जानता है कि मै द्रष्टा हैँ 
में अपने स्वभाव को ही देखता हूँ । 
किसी पर का कती नहीं हूँ, पुण्य 
का करती नहीं हूँ. में तो द्रष्टा- 
स््ररूप अपने आत्मा को देखता ही 
हूँ । यहाँ साधक्र जीव को स्त्रभात्रो- 
न्‍्मुख डोना है इससे पर का द्रष्टा 
हँ-यह्‌ बात नहों लो है, परन्तु में 
द्रष्टा आत्मा को ह्वी देखत। हूं-ऐसा 
कहा है। इस देखने में ही सम्यरद- 
श॑ न-ज्ञान-चा रित्ररूप मोक्षमार्ग का 
समावेश होजाता है । वही आत्मधर्मा 
के प्रारम्भ का उपाय है। 

(११) धर्मा जीव कद्दता है कि 
में देखता दी हैँ, अथोत में द्रष्टारूप 
ही होता हूँ, रागादि विक्नाररूप नहीं 
हाता। और मुझे देखने में छिसो 
पुण्य का साधन नहीं है, किवो 
गाग के साधन द्वारा में देखता नहीं 
हैँ, परन्तु द्रष्टा द्वारा ही देखता 
हैं । पुण्य परिणामों को धर्म का 
साधन न मानकर द्र॒ष्टास्वभाव 
द्वारा ही द्रष्टाशक्ति प्रगट होती 
है-ऐसा मानना ही धर्म हे। 
बाह्य में क्रिसी भो परवस्तु को 
लेने-देने की क्रिया आत्मा कर ही 
नहीं सकता । अज्ञानी लोग इस 
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बात के कान में पड़ते ही भड़क 
उठते हैं ओर कहते हैं कि: 'ऐसा 
कहने वाले पागछों के अस्पताल में 
भेजे जाने योग्य हैं । क्‍या किया 
जाये ? यद्द तो बे अपने भावों की 
घोषणा कर रहे हँ-इनके मिथ्यात्त्र 
का बल हो शेसा पुकार रहा है । 
अरे भाई ! इस बात के समझने 
वालों को तेरे माने हुए अस्पताल 
में नहीं जाना है, उन्हें तो मिद्ध 
के अम्पताढ में जाना है। ओर 
जो सत्य को न समझकर उसका 
विरोध करेगे, वे अपनी ज्ञान- 
शक्ति को हारकर पागल द्ोकर 
निगोद में जायेगे। 

(१२) प्रशइनः-यदि कुछ दूखरों 
की सेवा आदि परमार्थ के कार्य 
करे तो कुछ किया हुआ कहलाता 
है | अकेा अपना करे ओर दूसरों 
का कुछ न करे-इसमें क्‍या है ? 
अपना पेट तो कुत्ते भो भग्ते 
द्दी हें? 

उत्तरः-पर का कुछ करना पर- 
माथ हे-वहू बात हो बिलकुल 
मिथ्या है | छोगों को महान श्रम 
हो गया है कि पर के कार्य करना 
वह्‌ परमार्थ है; परन्तु परमार्था की 
ऐसी व्याख्या नहों है । परमाथोौ- 
परमपदार्थ, अथौत्‌ (परम+अर्थ ) 
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परमपदाथ -उत्कृष्ठ पदार्थ नो आत्मा 
है उसे पद्दिचानना द्वी सच्चा पर- 
मार्थ' है| अथवा परमपदार्थ' अर्थात्‌ 
मेक्ष; उसका उपाय करना अर्थात्‌ 
आत्मप्रतीति करना ही परमार्थ है। 
परन्तु में पर की सेवादि कार्या कर 
सकता हँ-एसा मानना वह परमार्थ 
नहीं है; उछटी इस मान्यता में तो 
आत्मा के परमार्थ की हत्या द्वोती 
है ! कोई आत्मा पर के कार्य कर 
ही नहीं सकता। धर्मासभा में जेन- 
परमात्मा सर्वज्ञदेव ने जो कहा है 
बढ़ी यह धर्मा हैं ! जैसा वस्तुस्व- 
रूप है वैसा हो जैन तीर्थ करों ने 
जानकर घोषित किया है वह यही है। 
ऐसा वस्तुस्वरूप समझना धर्म हे । 

(१३) प्रइनः:-इस धर्म से 
ख्रमाज को तो कुछ लाभ नहीं हुआ ? 

उत्तरः-बस्तु का सत्य स्वरूप 
तो इसीप्रकार है। समाज के जीवों 
को सत्य से लाभ द्वोता हैया 
असत्य से ? सबको सत्य से ही 
छाभ द्वोता है। जिस सत्य से एक 
को लाभ हो उसी से अनन्त को 
छाभ द्ोता है । संसार के जीव 
सत्य वस्तुस्तररूप को नहीं समझे हैं 
इसीसे वे दुश्खो हैं, यदि सत्य 
वस्तुस्वरूप को समझे तो दुःख 
दूर हो ओर सुख का छाभ द्वो। सत्य 
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समझे बिना किसी को छाभ नहीं 
होता ओर खत्य से कभी किसी को 
हानि नहीं होती । जोवबों को जो 
ह/नि होती है वह उनको अपने 
असत्य भावों की ( मिथ्या प्रतीति 
से ) हो होती है | इस सत्य में 
तो छाभ का ही धंघा हे उप्नमें 
किसी को द्वानि हे द्वी नहीं । 
(१४) बास्‍्तव में आत्मा के 
शुद्ध स्वभाव की अपेक्षा से राग 
भी असत्‌ है, उस राग से स्व को 
या पर को छाभ नहीं द्वोता। देखो, 
जिप राग के निमित्त से तोथ' कर 
नामकर्मा बंधता हे उस राग से 
भो वास्तव में छिसी को छाभ नहीं 
द्ोता क्‍योंकि वर्तमान में उस जीव 
के उस राग के कारण अपनी वीत- 
राग दशा रुकी हुई है; जब स्व- 
भाव के बल से उस राग को दूर 
करेगा तब वीतरागता और मुकि 
होगी । इसलिये उस्र राग से अपने 
को लाभ नहीं है । भब, यह बात 
समझाई जाती है कि उस राग से 
पर को भो छाभ नहीं है । प्रथम 
तो उस राग के निमित्त से जो 
तोर्थ कर नामकर्मा का बध हुआ 
उच्चका फछ तो उद्च राग का 
अभाव होने के परचात्‌ ह्वी आता 
है, अर्थात्‌ जब उस्र राग को छेद- 
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कर केवलज्ञान प्रगट करता है तभी 
तोर्थ कर नामकर्म उदय में आता 
है ओर दिव्यध्वनि खिरती है । 
जबतक दिव्यध्वनि सुननेबाले का 
छक्ष्य बाणी पर है तबतक उस्र जोव 
को विकल्प ओर रांग की उत्पत्ति 
होते है; जब वाणी का छक्ष छोड़- 
कर स्वयं अपने स्वलक्ष से स्थिर 
हो तभी सम्यर्दश नांदि का छाभम 
होता हे । इसलिए निश्चित हुआ 
कि राग से पर को भी लाभ नहों 
होता । अपने को स्वलक्ष से लाभ 
हुआ बढ़ा उपचार से ऐसा कह्दा 
जाता है कि भगवान को वाणी से 
अपूर्वा छाम हुआ | अथवा तो 
उदय श्री जिनराजनो, भविजीवने 
हितकार ।' परन्तु यह मात्र उपचार 
का कथन है; वास्तव में पर से 
लाभ न्हा हुआ है, अपने राग से 
भी छाभ नहों हुआ, परन्तु स्वभाव 
के आश्रय से ह्वी छाभ हुआ है | 

(५०) यह तो अपने आत्मा 
की बात है, सत्य का स्वरूप है। 
बुद्धिमान जिज्ञासु कुम्हार भी स्वीकार 
करे ऐसी है; तब फिर जैन कुछ 
में आकर 'मेरी समझ में नहीं 
आता'-ऐसा केसे कहा जास इता है ? 
रुचिपूर्व क ध्यान रखे तो आत्मा को 
समझ में न आये-ऐसा कुछ हे ही 
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नहों। इस समय तो सत्य को 
प्रतीति करके हैँ। कहने वाले बढ़ते 
जा रहे हें-इस अपेक्षा से काल 
अच्छा है। खत्य का स्वाकार करने 
वाले विनय से निमित्त का बहुमास 
करते हैं, परन्तु परमार्था से तो 
अपने को जो स्वभाव समझ में 
आया उसोका बहुमान करते हैं, 
वास्तव में कोई जीब पर का बहुमान 
करते द्वी नहीं । 

(१६) प्रइनः--कोई किसी हा 
बहुम।न नहीं कर सकता-ऐसा यदि 
मान तो तीर्थ'करों की अविनय नहीं 
होजायेगी ? 

उत्तरः-तीथ करों की विनय 
किप्ते कहा जाये ? तोर्था कर भगवान 
वीतराग हैं, वास्तव में राग द्वारा 
उनकी विनय नहीं होती । जिसप्रकार 
तीथ कर भगवान ने स्वय किया 
ओर कहा उसीप्रकार समझना और 
भगवान चैेतन्यज्योति का बहुमान 
करके उसमें स्थिर द्वोना द्वी तीर्थ - 
करों को सत्ची विनय है। सतत 
समझने से त्रिनय जाती नहीं हें, 
परन्तु सत्‌ को समझने से ही सत्‌ 
की यथार्थ भक्ति ओर बिनय होती 
है। पहले अज्ञानता के कारण कुदे- 
वादि के सामने मस्तक झुकाता था; 
अब सच्चा खमझने से जबतऋ 
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वह बोतराग नहीं होगा तबरतक बीच 
में सत्‌ निमित्त की विनय, भक्ति 
और बहुमान आये बिना नहीं 
रहेंगे; किन्तु परमार्थ से वहे। पर 
का बहुमान नहीं हे, परन्तु अपने 
भावों का ही बहुमान है। ज्ञानी 
अपने स्त्रभाव को ही स्बोत्कृष्ट 
जानकर उसका आदर करते हैं। 
स्वभाव के आदर में तीथ करों की 
विनय का समावेश हो जाता है । 

श्री आनन्दंधनजी कहते हैंः--- 
अद्दो अद्दो मुजने कहु', 

नमो सुज नमो मुज रे... 
अमित फल दान दातारनी, 
जेथी भेंट थई तुज् रे... 

जहाँ अपने परिपूर्ण स्वभाव का 
भान हुआ वहँ बाह्य में किसकी 
महिमा करेगा! इससे स्वयं अपने 
को ही नमम्कार करता है। वास्तव 
में जब स्वयं अपना म्वरूप समझ- 
कर बहुमान करता है तब झुम- 
राग के कारण "'तीथ"करादि का 
बहुमान किया-ऐसा उपचार से 
कहा जाता हे। परन्तु जो विहार 
को हो अपना स्वरूप मानता है वह 
अपने पवित्र निर्विकार स्वरूप का 
अनादर करता है, वह श्रनन्त 
तोथ करों का अनादर करता है; 
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क्योंकि भगवान ने जो कद्दा और जो 
किया उम्रसे वह विरुद्ध करता है। 

(१७) कोई भी सायोगी बम्तु 
रागद्रेष का कारण नहीं हे; क्योंकि 
यदि मै स्व्य' पुरुषार्था की निर्ब- 
छता से परलक्ष न करूँ और 
स्वभाव में स्थिर होऊँ तो राग-द्वष 
नहीं होते | ऐसा जाना वहँ। अनन्त 
मिभित्तों का पक्ष श्रद्धा में से दूर 
होगया, अथात्‌ निमित्त के ऊपर को 
टृष्टि टल गई ओर स्वभाबोन्मुख 
हुआ । अब ज्यों-ज्यों ज्ञाता-द्रप्टा 
गभाव में एकाग्न होने छग त्यों-त्यों 
रागठ्रेष कम होने लगे। स्थभाव में 
आने से राग टूटने छगा ओर 
पर्यौय की निर्मछता बढ़ने छगी; 
उश्चका कारण कोई गाग या पर का 
अवलम्बन नहीं हे, परन्तु अन्तर 
की त्रिकाछ चेतन्यशक्ति ही है। 
बस, जितना द्र॒प्टास्वभाव में एकाग्र 
हुआ उतना तो राग दूर हुआ और 
निरब'छता से जो अल्प राग गहा 
उसका ज्ञाता रह गया। इसमें 
निमित्त, पुरुषार्थ की अशरक्ति, पर्याय 
ओर त्िकालो स्वभाव-यह चारों सिद्ध 
होजाते हैँ, परन्तु उनमें आश्रय तो 


एक त्रिकाली स्वभाव का ही करना 
आता है। 


(१८) निमित्तों को देखने से 
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राग-द्वेष नहीं होता; क्‍योंकि केवली*- 
भगवान भी निमित्तों को देखते हैं, 
तथापि उन्‍हें राग-द्वेष नहों होता। 
कोमल दशाय्या राग का कारण नहीं 
है ओर कटे चुमे वह द्वेष का 
कारण नहीं है इसप्रफार सभी 
निमत्तों में ढाभ-हानि की तथा 
राग-द्वेष की मान्यता छूट जाने से 
बीतराग अश्रिप्राय हुआ, ओर अनन्त 
'निमित्तों की दृष्टि से विम्युख होकर 
स्व की ओर देखने लगा। 

(१९) अपनी पर्याय में पुरुषार्थ 
की अशक्ति से जो राग द्रष होता 
है बह किसके आधार से दूर होगा ? 
प्रथम तो किसी निमित्त से बह 
राग-देष नहीं होता, इसलिये निमित्त 
के आधार से वह दूर नहीं होगा, 
ओर राग के आधार से भी राग 
दूर नहीं होता। राग स्वभाव को 
सहायक नहीं है क्योंकि च्यों-ज्यों 
विशेष स्वभावोन्मुखता होती जाती है 
त्यॉंस्यों राग दूर होता जाता हे 
ओर निर्मालदशा प्रगट होती जाती 
है। उस निर्मालद्शा के आधार से 
(उस पर्याय के छक्ष से) भी रागादि 
दूर नहीं होते। परन्तु बह पर्याय 
सामान्य स्वभात्र के आधार से आती 
है, उस स्व्रभाव के आधार से हो 
रागादि दूर होजाते हैँ। इस्तप्रफार 


4 रेध५ : 


सामान्य के आधार से विशेष है 

ओर राग-देष फे अभाव से विशेष 

है; विशेष फी निर्म छता में सामान्य 

स्वभाव के आश्रय की अत्ति है ओर 

राग-द्वेष की नास्ति है। एक का 

आधार है ओर दूश्वरे का अभाव 

है। इस्रप्रकार पर्याय की निर्मादता 

बढ़ने का अर्थात्‌ मोक्ष्माग' का 

ओर मोक्ष का कारण कोई निमित्त 

नहीं हैं, गाग नहीं हे, पृ अवस्था 

नहीं हे परन्तु त्रिकारू सामान्य- 

स्वभाव ही उसका कारण हे। इससे 

मोक्षार्थियों को सामान्य के हो साथ 

विशेष को एकमेरू करना रहा,-यही 
मोक्ष का उपाय है। इसमें स्व में 

अभेद फरने की ही बात है | पहले 
भेद का विकरुप उठता है परन्तु वह 
उपाय नहीं है; भेद तोड़कर अभेद्‌ 
होजाना ही उपाय है। अभेद में आने 
से द्वी भेद दूट जाते हैं। 

(२०) श्री कुबकु'दाचाय' देव ने 
दो हजार वष पूर्व यह रचना की 
है ओर एक हजार वर्षा पहले श्री 
अमृतचन्द्राचाय देव ले उश्धकी टीका 
रची है; उसका यह विस्तार होरहा 
है, उसे जीव समझ सफै इप 
छिये यह विस्तार किया गया है' । 
लथापि जो जीव कहते हैं कि हम 
नहीं समझ सके गे, वे जोब दोनों 
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का (समझानेवाले ओर समझनेवाले 
का ) अपराध-अविनय करते हैं, 
इससे बास्तव में वे अपने ज्ञान का 
ही अपराध करते हैं । 

आचार्य प्रभु को जो विकल्प 
आया है वद विकल्प स्त्रभाव के 
आश्रय से प्रतिक्षण दूर होता जाता 
है; बाह्य में शब्दों की (प्रथ-रचना 
की) क्रिया स्त्रय होती जाती है 
ओर आचार्य प्रभु की वृत्त प्रति- 
क्षण विशेष निर्माद्धतारूप से अन्त- 
गेन्मुख होती जाती है। आचार्यी- 
देव को विकल्प उठा ओर ज्िन- 
शास्त्रों की रचना हुई। ऐसे महान 
पत्रित्र योग से इस काह में रचे 
गये इन शास्त्रों को समझने योग्य 
जीव न हों-ऐसा कैसे हो सकता 
है ? दजागों पत्र जीव समझने की 
तत्परतावाले हैं शोर एकाबतारी मी 
इस्र काछ में हते हैं। यदि इस 
काछ में आत्मस्त्रभाव न समझा जा 
खकता दा तो स'त्तो की वाणी, टीका, 
शास्र'चना का आर 3थन करने- 
वके का वकलप-यह सब व्यर्थ 
ही जाते हैं। इसमें कुछ समझ में 
आता है ? 

श्रोता:-- जी हैँ, महद्दाराज्ञ ! 
खमझ में तो आइय आता है; 
लेकिन इसमें ध्यान बहुत रखना 
पड़ता है ! 
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(२१) कहूँ ध्यान रखे बिना 
समझ में आता है ? पेघा कमाने 
की, या सगाई-व्याह की जो बात 
अपने को अनुकूल लगती दे उसमें 
कैसा ध्यान रखता है ? तब फिर 
र््रभाव को समझने के छिए तो अपूर्व 
एक!ग्रता होना ही चाहिए। व्या- 
पारादि का ज्ञान उनमें ध्यान रखे 
बिना नहों होता, रसोई बनाने का 
ज्ञान भी ध्यान रखे ब्रिना नहीं 
होता; उसीग्रछ्नर आत्मा की प्रतीति 
भी ध्यान के बिना नहों होती। ध्यान 
रखने का अर्थ हे ज्ञान को उस 
ओर एकाग्र करना। यदि स्वभाव 
को ओर ज्ञान को एकामग्र करे तो 
अवश्य समझ में आये। 

(२२) जितनी देखने को निर्मा 
अवस्था हो उम्रद्नी एकता आत्मा 
से है, परन्तु जो पुण्य को चृत्ति 
उठे, गुण-गुणी भेद की शुभनृत्ति 
उठे उसकी एकता आत्मा में नहीं 
है। पुण्य-पाप रहित जितनी स्त्र- 
भावदशा है वही मुक्ति में जाऋर 
मिलती है, पुण्य-पपप के भाव तो 
दूसरे द्वी क्षण छूट जते हैं। इस- 
प्रक र॒ पर से तो प्रथक्ू किया ओर 
अपने में भी भग-भेद्‌ का आश्रय 
छुड़कर अभेद अनुभव में छाते 
हैं। इसप्रकार मुक्ति के बिल्कुछ 
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निकट छाये हैं। अभेद का अनुभव ही 
मोक्ष का' उपाय है। हे जीव ! 
समस्त पराश्रयभाव और भेद-भंग 
को छोड़कर अभ्ेद स्त्रभाव की ओर 
बढ़ ! अज्ञानी जीव भी पर का कार्य 
तो नहीं कर खकता; तब फिर 
ज्ञानी तो बह्‌ विकल्प भी केसे करेगा ? 
परलक्ष से होनेवाले विकल्प से 
भी हटकर निर्विकतप स्त्रभावोन्मुख 
होनों ही मुक्ति का उपाय है। “मैं 
दृष्टा हूँ इसीलिये देखता हूँ” अर्थात 
हृष्टा की पर्याय देखनेरूप हुवभाव 
में ही स्थिर रहे; इस के लिए में 
दृष्टारूप से देखता ही हूँ। चेतना 
की अखण्डता है वह स्वभाव को 
एकता में जाती है। 

(२३) देखो, यद्द अंतर की 
सूक्ष्म बात है। आत्मा का मोक्ष 
कैसे हो उसको यद्द बात है | आत्मा 
को पर से तथा पुण्य-पाप से प्रथकू 
जानकर स्वभाव का अनुभव कैसे 
करना-उस की यह बात है। स्व॒रू- 
पोन्मुख दोऋर एकदम मोक्ष प्राप्त 
करने की यह बात. है। में दृष्टारूप 
से देखता द्वी हूँ, दृष्टा को ही देखता 
हूँ, दृष्टा में दृष्टा द्वारा, दृष्टा के 
लिए ही देखता हूँ-इत्यादि छहका- 
रक सम्बन्धी विकल्प बीच में आ 
जाते हैं, परन्तु उन बिकरुगों में रुके 
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बिना, चेतना को स्वभाव को ओर 
बढ़ाकर-एकाग्र करके-चेत नमात्र भाव 
में स्थिर द्वोकर मैं अपने को देखता 
हू-एसा अमेद अनुभव करने की 
यह घोषणा है। आचायो भगवान 
अभेद स्वरूप का अनुभव करने के 
छिये मोक्षार्थी जीवों को आमत्रण 
देते हैं। 

(२४) मैं देखता हँ-अपने को 
देखता हूँ-इत्यादि छह कारक भेद 
के विकल्‍प होने पर भी उन छहों 
कारकों में दृष्टा तो एक ही स्थायी 
अखण्ड है। दृष्टा छह भेदरूप नहीं 
दहोजात। | यहँ। निमित्त से देखता 
हूँ या राग से देखता हूँ अथवा 
इन्द्रियों स देखता हँ-ऐसी तो बात 
ही नहीं है; क्योंकि इन खबर का 
लक्ष छोड़कर अब स्वभावोन्मुख होता 
है, ओर स्वभावोन्मुख होते होते 
विकल्प उठता है उसका निषेध 
करता है । 

अब, छह कारक भेद के जो 
विकल्प उठते हैं उनका निषेध कग्ते 
हैं-'में नहीं देखता हूँ, न देखता 
हुआ देखता हूँ, न देखने वे के 
द्वारा देखता हूँ, न देखने वाले 
के लिए देखता हूँ, न देखने वाले , 
में से देखता हूँ, न देखने वाछे में 
देखता हूँ ओर न देखने वाले को 
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देखता हूँ; परन्तु सब विशुद्ध दर्श- 
नमात्र भाव हूँ ।” इसप्रकार धर्मी 
जीव आत्मा का अनुभव करता है 
ओर वह्दी मोक्ष का उपाय है। 
(२५०) यहाँ "में नहीं देखता हूँ! 
इत्यादि प्रकार कहे हैं, उनमें कह्दीं 
इृष्टापने का अस्वीकार नहीं किया 
है परन्तु मैं” और “दृष्टा-ऐसे जो 
गुणगुणी के भेद पड़ते हैं उनका 
अस्वीकार किया हे । अनुभव के 
समय आत्मा में से दृष्टा-शक्ति 
नहीं चली जाती, परन्तु 'में दृष्टा 
हूँ'-ऐसा विकल्‍प नहों होता। दर 
रृष्टाशक्ति संबंधी विकल्प तोड़कर 
अमभेद में स्थिर होने के छिए यह 
बात डी है। भेद का अस्वोकार 
करने में भी विकल्प है। “मुझमें 
भेद नहीं है?-इसप्रकार भेद का 
अस्वीकार करते में भी निषेध 
का विकःप हे, इसलिए वास्तव 
में “भेद का निषेध कहँ” या 
“विकल्प दूर करूँ-ऐसे छक्ष से 
भेद का विकल्प दूर नहीं दोवा; 
परन्तु अभेद के अनुभव में स्थिर 
होते ही भेद का विकल्प हट 
जाता है। परन्तु समझाना क्रिस- 
प्रकार ? कथन में तो भेद पड़े बिना 
रहते नहीं। अनुभव के समय 
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विकल्प नहीं होता परन्तु जब अनु- 
अब का वर्णन करने बठे तब तो 
(छद्मस्थ को) विकल्प होता है छोर 
कथन में भेद आता है। यदि ससम- 
झने वाला स्वय आशय को समझ्न- 
कर अभेद को छक्ष में ले ले तभी 
वस्तु का अनुभव कर सकता हे। 

(२६) धर्मात्मा जीव अथबा 
घमौत्मा होने की तत्परता वाला 
जीव भावना करता हे कि-में एक 
अखण्ड चेतक रवभाष हूँ । 'मै? ओर 
“हृष्टाः-ऐसे दो भेद मुझ में केसे ? 
इसमें चेतना को विशेष बढ़ाकर 
स्वभाव के साथ एकता करके वऋल्‍प 
तोड़ने के पुरुषार्थ की ध्ञता हे 
यही धर्म का उपाय है| है जीव ! 
“मुञ् से यह नहीं होगा?-इस प्रकार 
इन्कार मत करना। स्वीकार ही 
करना । स्वभाव को ख्रकृति से 
बढ़ेगा तो यह समझ में आयेगा, 
अस्ति के बछ से ही ऐसी दशा 
प्रगट होज्ञायेगी | परन्सु यदि इन्कार 
करेगा तो नात्ति में स॑ कभी यह 
दशा नहीं आयेगी। इसलिए पहले 
से हो बढात्‌ स्वीकार करना चाहिये। 
'बलांत्‌ स्वीकार करना! भर्थात्‌ अं तर 
में स्वीकार करके समझने का पुरु- 
घाथं करना | यदि पहले से ही 
इन्कार करेगा तो उसका पुरुषार्थ 
आगे नहीं बढ़ेगा । 
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(२७) विकल्प होने पर भी 
धर्मात्माजीव विचार करता है कि 
इस विकल्प में रुकने वाछा भाव 
मेरा स्त्रूप नहीं है, में तो अखण्ड 
दृष्टा-क्वातास्वरूप हो हूँ। दृष्टा- 
ज्ञातापने के अतिरिक्त दूसरा कुछ 
मेरा कार्या नहीं है| में कर्ता ओर 
दृष्टा-ज्ञ।तापने की क्रिया मेरा कमौ- 
ऐसे दो भेद के विकल्प भी मेरे 
स्वरूप में नहीं हे । मेरे एक स्वभाव 
में दो प्रकार नहीं हैं । 

प्रथम में देखता ही हैँ!-इस- 
प्रकार स्वीकृत्ति से बात छी हे भर 
फिर में नहीं देखता!-इस प्रकार भेद 
की अस्वीकृति से बात छी हे,- 
इन दोनों में राग का विकल्प है। 
स्वरूप में एकाग्रता के समय विकटप 
नहीं होता। यहाँ भेद की अस्वो- 
कृति का विकल्‍प प्रव॑तमान होने 
पर भी उस्र अस्त्रीकृति के बिकलप 
के पीछे जो भस्ति स्वभाव है वह 
ज्ञान में अभेदरूप से आता है और 
उस अभेद को ओर उन्म्रुखता के 
बल से द्वी भेद का विकल्‍प टूट 
जाना हे | 

(२८) यह, कोई जड़ कर्मा 
आत्मा को अनुभव करने से रोकता 
हे-ऐसा नहीं कहा, परन्तु भेद का 
विकल्प वीच्र में आता हे-ऐसा 
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कहा हे। अज्ञानो मानते हैं कि 
व्यवद्वार खह्टायथक है। परन्तु यहाँ 
तो कहते हैं भेद के विकल्परूप 
व्यवद्दार बीच में अब.ा है वह 
अभेद स्वभाव के अनुभव को रोकता 
है। अपने भ्वरूप को अनुभूति में 
बीच में जो विकल्प आड़े आज्ञाता 
है उसे अभेद के लक्ष से छोड देने 
की बात करके असेद में स्थिरता 
करना बताते हैं । 

(२९) अनुभव में कारकभेद 
के विकल्‍प नहीं हैं। ऐसा अस्वो- 
कृति से कद्दा है; परन्तु वहाँ हे 
क्या ९ अनुभव करने वाला केख्रा 
अनुभव करता है ? वह कद्दते हैं। 
'सबव विशुद्धि दर्शंनमात्र एक निर्मा- 
लगाव हूँ?-ऐसा निविकल्प अनुभव 
होता है । इस अनुभव के समय 
में सर्व विशुद्ध दशानमात्र हूँ'- 
ऐसा विकटरप भी छूट गया है। 
पहले अव्यक्तरूप से जो बात प्रतीति 
में डी है उसे भावना में व्यक्त 
करता है-प्रगट अनुभव करता है। 
यह भावना उस्र निर्मलपर्यायरूप 
है । मोक्षमार्ग' द्रव्य या गुण नहीं 
है, परन्तु निर्मोलपयौय ही हैे। 
विकल्प पर्याय बदरछकर अभेद 
में ढलती है। जिस जीब ने 
खत्‌ का श्रवण करके अभेद स्वभाव 
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को ढरुक्ष में लिया तथा एकदम 
स्वभाव के विकल्प तक आया वह 
अब स्वभाव का अनुभव डिये बिना 
छोट जाये-ऐसा हो नहीं सच्ता। 
विकल्प करते-करते आगे नहीं बढ़ता, 
परन्तु पदछ्े से ही जो अभेद के 
लक्ष से चढछा है वह विकल्प तोड़- 
कर असेद को प्राप्त कर छेता है। 

(३०) प्रइन:--यह सब किसे 
सुनाते हो ? 

उत्तरः--यह जिससे द्दोसकता 
है उस्रसे कटद्दा जाता है। यह जीव 
की बात हैं। यह प्रत्येक जीव से 
होसकती है; इसलिये कही जाती है; 
'जड़ के सामने यह बात नहीं सम- 
झाई जाती। चेतन में सबकुछ 
समझने को शक्ति है, फिर समझ 
में न भाये, यह केसे दोखकता 
है ? दे जीव ! भगवान ने जो कहा 
है वद सब तुझ से होसकता है 
इसोलिए कहा है। तुझ में जितनी 
शक्ति देखी है, उतना ही भगवान 
ने कहा हे; जो तुझ से न द्वोसके 
ऐसा कुछ भी भगवान ने नहीं कद्दा 
है। इसलिये 'मेरी समझ में नहीं 
आता'-ऐसा इन्कार करना द्वी नहीं। 
तू चेतन समझने की शक्तिवाला 
है ओर तुझे समझना द्वी कह्दा है, 
परन्तु कहीं चेतन में से जड़ होजाने 
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के लिए तुझ से नहीं कह्दा है. क्योंकि 
बह तुझ से नहीं दोसकता । परन्तु 
ज्ञान तो तेरा स्त्ररूप है ओर वह 
तुझ से द्ोसरुता हे। 

छोगों में भी-जिससे मन का 
बजन उठ सकता है उसीसे कहद्दते 
हैं कि घर से मनभर गेहूँ छे आओ, 
छेडकिन दो वर्ष के बालक से बेसा 
नहीं ऋहते। और जिसे रसोई 
बनाना आता है उसी खस्रो से 
रसोई बनाने को कहते हैं. परन्तु 
छटद् महीने की बच्ची से रसोई 
बनाने के छिए नहों कहते; क्योंकि 
बहूँ। सामने वाछे की शक्ति देखकर 
ही कार्य बताया जाता है। आर भाई ! 
बहूँ तो देखने वाले अज्ञानी भी द्वोते 
हैं, परन्तु यहाँ तो तीनछोक के 
नाथ, परमपिता चैतन्यमूर्ति' सर्वज्ष 
भगवान तेरी योग्यता देखऋर तुझ 
खे कहते हैं छि-'तू आत्मा है, 
ज्ञान-दर्श नमय है, तुझ में परिपूर्ण 
ज्ञान-दशंन की शक्ति है, इसलिये 
ज्ञान-रश न के अतिरिक्त समम्त भागों 
को छोड़ दे, ओर अकेले ज्ञायक- 
दशक आत्मा की ही प्रतीति करके 
उसी का अनुभव कर ! यद्दी मुक्ति 
का उपाय है।” भगवान ने ऐसा 
उपदेश किया है, ओर यदि तू ऐसा 
कहे कि यह मुझ से कैसे होगा ? 
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है और अपने आत्मा को भी नहीं 
माना है। तुझ से होसकता है- 
एसा जानकर सर्व ज्ञ भगवान ने कद्दा 
है और तू कहता है कि मुझ से नहीं 
होगा, ते! तूने सर्वज्देव का विरोध 
किया, इससे अपनी शक्ति का भी 
तूने अनादर किया है । परन्तु भाई ५ 
जिससे अपना स्व॒तत्र स्वरूप समझ 
में आता है वह्दी कद्दा है, इखलिए 
तू अपनी शक्ति का विश्वास कर ! 
यहँतरू आया है ओर अब इन्कार 
करके फिर छोट जाये-ऐसा नहीं 
होसकता । तुझ में सर्व स्रामथ्य' हे 
उसका स्वीकार करके हूँ। कह्‌। अपने 
स्वभाव की हाँ तो कटद्द ! स्वभाव 
को स्वोकृति में से सिद्धदशा आयेगी. 
परन्तु अम्त्रोकृति में से नहीं; इसलिये 
अस्वोकार मत कर ! 

अभी आनन्द्घनजी कहते हैं 
कि हे नाथ! जगत्‌ में खत्‌ स्वरूप 
को अस्त्रीकृति करने वाढा अधिक 
भाग हे, सत्‌ में कोई खाथ नहीं 
देता; तथाषि में तो ढिठाई करके 
अर्थात्‌ जगत से प्रयोगनन छोड़ऋर 
आपके निकट चढछा आरहा हूँ- 
इसप्रकार अपने स्वभाव की रृढ़ता 
ओर बहुमान करते हैं | उनके समय 
में तो छोगों की अधिक तैयारी 


: ३६१४ 


नहीं थी, ओर सत्‌ को ग्वोकार 
करने वाढे भी बहुत नहों मिलते 
थे, इसपे वे जज्ञल में चक्के गये 
थे। उम्चकी अपेक्षा तो यद्द काल 
बहुत उत्तम हे कि सत्य को निड- 
रतापूर्वक स्वीकार करने वाले हजारों 
जीव हैं। अभी तो दिन-प्रतिदिन 
परम खत्य को स्त्रीक्नार करने वालों 
की संख्या में वृद्धि होरही है | जिन- 
शाखन तो अभी हजारों वर्षा तर 
स्थित रहना है, इससे पात्र जीव 
भो द्वोंगे न! 


(३१) आत्मा चेतनामय हे। 
चेतना के दो प्रकार हैं: दर्शन ओर 
ज्ञान | जो दृष्टा-ज्ञाता शक्ति है वह 
तो त्रिकाी गुण है, वह सामान्य 
है। देखने-जानने का कार्य तो 
उधकी विशेष पर्याय द्वारा द्वाता है। 
दर्शनगुण है वद्द सामान्य है ओर 
दर्नश उपयोगरूप पर्याय विशेष हे; 
परन्तु उसका तिंषय खासान्य है। 
सामान्य का अर्थ तिशेषरद्दधित 
सामान्य नहीं, परन्तु सभी वस्तुओं 
में भेद किए बिना सत्तामान्न का 
प्रहण करता है उसका नाम सामान्य 
है । ज्ञान उपयोग प्रत्येक पदार्थ को 
विशेष भेद करके जानता है इससे 
उसे विशेष कहा जाता है। अत. 


,विषय की अपेक्षा से दर्शन सामान्य 
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है ओर ज्ञान विशेष है। इसप्रकार 
दर्शान- ज्ञान द्वारा जोब को परद्वव्यों 
से भिन्‍न जानकर स्वरूपोन्मुख होने 
की यह भावना है। 

भावना का अर्थ क्‍या है? 
भावना र्वरूपोन्सुख दोनेवाली 
पर्याय है, उसमें दश न-श्वान-चारित्र 
तीनों का समावेश हो जाता है। 
भावना मोक्षमार्गरूप है, भावना 
त्रिकाल नहीं हे परन्तु वर्तमान 
पर्यायरूप है; यह भावना ही धर्म 
की क्रिया है। क्रिया का अर्थ हैं 
परिवर्तेन । द्रव्य-गुण त्रिक्काल हैँ 
उनमें परिवर्तन नहीं होता, परन्तु 
पर्याय में क्रिया अर्थात्‌ परिवर्त न 
हता है। 

(३२) में ज्ञाता को जानता ही 
हूँ-ऐसा विचार करने से यद्यपि 
विकल्प तो है परन्तु वहूँँ विकल्प 
की ओर उन्मुखता नहीं हे किन्तु 
स्वभावोन्मुखता है। में विकरप हूँ- 
ऐसा लक्ष में नहीं लिया, परन्तु 
में ज्ञान हँ-ऐसा छक्ष्य में छेकर 
स्वोन्मुख हुआ हे, इससे विकल्प से 
अशतः प्रथक्‌ हुआ है । अब आगे 
बढ़कर अभेद स्वरूप की ओर ढलछता 


है ओर 'मैं सब बिशुद्ध चिन्मात्र हूँ- . 


झप्तिमात्र भाव हूँ-एसा विकल्प 
रहित अनुभव करता है। अभेद 
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अनुभव को वाणी द्वारा सप्र- 
झाने से भेद आद्वदी जाता है, 
परन्तु समझदार जीव कहनेवाले 
का आशय पकड़कर भेद को गोण 
करके अभेद को समझ जाते हैं। 
बस, इसीप्रकार बीच में ठयवहू/र 
आज्ञाता है। परन्तु आचार्य देव 
कहते हैं कि 'हंतः” शर्थात्‌ खेर 
है कि बीच में भेदरूप व्यवहार 
आये बिना सीधा शअभेद में नहीं 
पहुँचा जाता। 

(३३) यह मोक्ष अधिकार है । 
मोक्ष के निक्रट जाने से अथोत्‌ 
स्वरूप में लीनता करने से एच्रदम 
समस्त वृत्तियां लय होकर बंधन- 
भाव रहित पूर्ण निम छद॒शा होजाती 
है-उस्रका यह वर्णान हे। यहाँ 
उसकी भावना है। जेसी स्वभाव 
की भावना करे उसीग्रह्ार का साक्षात्‌ 
अनुभव होता है, जैसी भावना वैसा 
भाव, अर्थात्‌ जैसी आत्मा की भावना 
करे बेसा परिणमन द्वोता हे | यदि 
अपने आत्मा को शुद्ध/जान%र उसकी 
भावना करे तो शुद्ध दशारूप परि- 
णमन द्वोजाता है, ओर यदि आत्मा 
की अश्ुद्धरूप ही भावना करे तो 
अश्ुुद्ध दशारूप परिणमन होता है। 
पहले आत्मा के शुद्ध स्रभाव का 
बराबर निर्णय करे तो पश्चात्‌ 
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उसकी भावना करके-उस ओर उन्मुख 
होकर-परिणमित होकर उसका अनु- 
भव करे ओर पूर्ण परमात्मदशा 
प्रगट हो | 

मोक्ष कैसे होता है-यह चत- 
छाते हुए आचार्या भगवान ने कहा 
है हि स्वभाव को छक्ष्य में छेते 


 रेह३ई : 


हुए बीच में भेद को वृत्ति आयेगी 
तो अवदय, परन्तु उस्र वृत्ति से 
रहित आत्मस्वभाव की प्रतीति करके 
अभेद स्वरूप में एकाकार चिन्मात्र- 
रूप से म्थिर होना ही आत्मा का 
ग्रहण करने की रीति है । ओर इस- 
प्रकार आत्मा का ग्रहण करना वह 
मोक्ष का उपाय है। 


दीक्ञावन में वेराग्य-भावना 


मम मम मम एम दम हि चित किम किक अत 3 मजाक नाम किाज लक मम जनम जन जाल कल न जम 
[ बींछिया ग्राम में पंचकल्याणक प्रतिष्ठा-महोत्सत रक समय फ'ल्युन खुरी ६ के दिन 
भगवान के दीक्षाकन्याणक प्रसंगरर दीक्षावन में पूज्य स्वामीजी का व्याख्यान ) 


(१) दीक्षा से पहले भगवान 
का आत्मभान 


आज भगवान का दीक्षाकल्या- 


णक महोत्सव है । यहाँ जो तीथो- 
कर भगवान का दीक्षा कल्याणहरू 
होता है बह तो स्थापना के रूप 
में होरहा है । पूत' में जो तीर्था- 
कर भगवान द्वोगये हैं उनका ज्ञान 
में वर्तमान में स्मरण करके स्थापना 
की जा रही है। पूर्बा काल में 
अनन्त तोर्थ कर होगये हैं; वे तीथ' - 
कर मति-श्रुव-अवधि, ऐसे तीन 
ज्ञानसदित जन्म छेते हैं ओर अनेक 
क्षायिकसम्यग्दर्शन सहित जन्‍म 
छेते हैं। माता के पेट में आये 


उस्तममय भी अन्तर में ज्ञानमूर्ति 
आत्मा का भान है। शरीर-मन- 
बाणी का एक रज्णक भी मेरा नहीं 
है, ओर जो क्षणिक शुभाशुभ विकार 
होता है तह किसी पर के कारण 
नहीं द्वोता, परन्तु मेरे पुरुषार्था की 
ह्वीनता से होता है। वह शुभाशुभ 
विक्तार मेरे स्वभाव में से नहीं 
आता ओर वह मेरा म्वरूप नहीं 
है; में अखण्ड आनंद का सागर 
हूँ-ऐसे भानसह्दित भगवान का आत्मा 
स्वरा या नरक में से आता है। 
श्री ऋषभदेव भगवान पूत्र भव में 
सर्वा्थ सिद्धि के देव थे, वहाँ। से 
तीन ज्लानसहित मरुदेवी माता के 
गर्भा में आये थे। 


२६४ ४ 


जिस्रप्रकार नरियद में ऊपर के 
छुछे, नरेली ओर अन्दर की लाछाई- 
इन तीनों से खोपरे का गोला प्रथक्‌ 
हैं; उसीप्रकार आत्मा चेतन्य गोछा 
है; बह इन स्थूल ओदारिक शरी- 
ररूप छूछे, कार्मण शरीररूप नरेली 
ओर अन्दर के राग-द्वेषप छाछाई- 
तीनों से प्रथकू, चेतन्‍्यबिंब सह- 
जानन्द शांतरख की मूर्ति है। 
जिसप्रकार खोपरे के मीठे ओर 
सफेद गोछे में जा छाढाई है बह 
वास्तव में नरेट्रो की ओर का भाग 
है; उसीप्रकार अ.त्मा आनंद ओर 
चेंतन्य का गोछा है, उसमें जो 
विकारी वृत्तियां होतो हैं वे पराश्रय 
से होती हैं, वह वास्तब में चैतन्य 
को जाति नहीं हे;-ऐसा भेदज्ञ,न 
भगवान को मुनि होने से पहले 
आ। अनन्त तीर्थंकर ऐसे भेदज्ञान 
अहित द्वी माता के गर्भ में आते 
हैं। में तीर्थ कररूप अवतरित हुआ 
हूँ-ऐसा विकल्‍प, ओर मुझे तीन 
कान हें-एस भदभाव से रहित 
अतर में जो अमद्‌ नित्रिकल्प 
आनंद का कद घतन्यस्व॒भाव हे, 
उसका भगवान को भान था; और 
उसीके प्रताप से वे तीर्थंकर हुए 
हैं। इसप्रकार अंतर को पहिचान 
करना चाहिए । 


झात्मपमे : ४६ 


भगवान माता के गर्भ में आये 
उसके छद्द मास पूत्र से प्रतिदिन 
रत्नों की वर्षा होती थी ओर देव- 
देवियाँ माता की सेवा करने आते 
थे। भगव्रान का भात्मा तो अंतर 
से सबके प्रति उदास्र था; वह 
शरीर को भी अपना नहीं मानता 
था। जब वे माता के पेट में थे 
उस समय भी-'इस माता के पेट में 
मै रहा हैँ. यह मेरे माता-पिता 
हैं, यह इन्द्र मेरी सवा करते हैं!- 
एसा बविरूलप भी रूचि से नहीं था। 
ऐसे भानसह्वित श्री ऋषभदेव भग- 
बान का जन्म हुआ। 'सिद्धसमान 
सदा पद मेरो'-में शिद्ध हूँ, त्रिकाल्डी 
अखण्ड आनन्दस्वरूप हँ-ऐसे आत्म- 
भानसह्वित गर्भ में भाये, ऐसे 
भानसद्वित जन्म लिया शोर ऐसे 
ही भानसह्वित बढ़े। 

(२) भगवान को वंराग्य 

एकबार ऋषभदेव भगवान के 
राजदरबार में देतियी भक्तिपूर्वक 
नृत्य कर रही थों, उसीस मय 3 पर्में 
से एक देवी की आयु पूर्ण हागई । 
" सी क्षणभगुरता देग्यक्र भगवान 
के जठर में एऋदम वेरग्य जागृत 
हुआ, ओर वे अनित्य-अशरण भादि 
बारह भावनाओं का चितवन करने 
छ्गे। 
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(३) बारह भावनाओं का 
चितव॒न और दीक्षा 


अद्दो |! आत्मा नित्य वस्तु है, 
आर यह शरीर तो सययोगी हैं। 
माता की गोद में झाने से पृष 
तो यह शरीर अनित्यता की गोद 
में आया है; जन्म होने के पूर्वो 
ही इसे अनित्यता छागू होगई हे। 
ओर प्रतिक्षण जो बिकारी परिणाम 
होते हैं वे भी अनित्य हैं, पहले 
क्षण होकर दूसरे क्षण वे नष्ट 
होजाते हैं। मेरा चिदानन्द आत्मा 
धत है गह नित्यस्थायी हे. . .भवरूप 
आत्मा ही मुझे शरणभूत है, इसके 
अतिरिक्त अन्य कोई शरण नहीं है । 
आत्मा को अपने अतिरिक्त अन्य 
कोई तीर्थ कर- गणघर-मुनि-इन्द्र या 
चक्रवती शरणभूत नहीं हैं; एऋ 
अपना प्रवस्वभाव ही शरणभूत है । 
ऐसे अपने ध्रवस्वबभाव को भूल- 
कर मिथ्यात्व॒ के कारण जीव अन त- 
ससार में परिभ्रमण कर रहा है । 
संसार में परिभ्रमण करते हुए 
इस जीव ने, पृव॑ भव की झ्ली का 
माता के रूप में ओर माता का 
स्वी के रूप में अनतबार सेवन 
किया है। पुण्य करके स्वर्ग में 
ओर पाप करके नरक-निगोद में 
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भ्रमण कर रहा है। धिक्कार है- 
ऐसे संसार को! संस्लार कोई 
अन्य वस्तु नहीं किन्तु आत्मा का 
ही विकार है. ..जात्मा खदेव पवित्र 
मूर्ति है. ओर इन्द्रियां तथा शरीर 
अशुचिमय हैं... .त्रिकाल एकरूप मेरा 
स्वभाव है, इप्तक्षिए मुझे अपते स्व- 
भाव से एकता है. ..में एक ज्ञायक- 
स्वभाव हूँ, शरीर ओर रागादि मेरा 
स्वरूप नहीं दे ....स्वभाव को भ्रद्धा 
ओर ज्ञान करके उसमें लीन होने 
से सवर-निर्जरा प्रगट द्वोते हैं... 
इस खंसार में जीब का रत्नन्रय- 
रूप बोधिनी की प्राप्ति हो अत्यन्त 
दुरुूभ हे । पू+' अनन्तकाल में 
आत्मा क| ओर खश्रबकुछ मिल 
गया है, छेकिन जो नहीं मिला 
वह एक रन्नत्रय ही है-श्त्यादि 
प्रकार से बा-ह वेशग्य भावनाओं 
का भगवान चितबन करते थे। 
परचात्‌ लोकांतिक वेव आते हैं 
ओर प्रभु की स्तुति करके बेराग्य 
का अनुमोदन करते हैं ओर देव 
अआाकर दीक्षाकल्याणक मनाते हैं । 
भगवान दोक्षा छेकर चारित्रदशा 
अगीकार करते हैं। यह खब हृश्य 
यहँ। हो चुका हे। 

(४) चाम्त्रिदशा ; 

आत्मा को सम्यस्दर्शान और 


: रेईई : 


सम्यग्जञान होने के पश्चात्‌ भी 
चारित्रदशा के बिना मुक्ति नहीं 
होती । चारित्रदशा किसी बाह्य 
वेश में नहीं है, परन्तु सिद्ध मैसे 
आत्मा के अतीन्द्रिय आनन्द में 
लीन होने से तीन कषायों का नाश 
द्वोकर छट्ठें-सातवे' गुणस्थान की 
वीतरागी दशा प्रगट होतो है, वह 
चारित्रदशा है। ऐसी चारित्रदशा 
जिसे प्रगट हुई द्वो उसी को मुनि 
कहा जता है; चारित्रदशा के 
बिना सम्यर्द्शन ओर सम्य- 
ज्ञानरूप धर्म होता है परन्तु मुनि- 
दशा नहीं होती । 

भगवान को अपने आत्मा का 
परिपूर्ण आनन्द दृष्टि में तो आया 
है, पूर्णान दम्वभाव की श्रद्धा और 
ज्ञान हुआ है, अपने आत्मा में 
निश्चित होगण है कि में इसी 
भव में क्वलज्ञान प्राप्त करके भग- 
वान होने वाला हूँ; परन्तु तीर्थ कर 
भगवान को भी चारित्रदशा के त्रिना 
केवछल्लान नहीं होता । इससे भग- 
बान को वेराग्य द्वोने से वे दीक्षा 
अगीकार करते हैं । 'में दीक्षा छेकर 
मुनि द्वोजाऊँ'-ऐसा विरुल्प तो राग 
है, बह आत्मा का स्वरूप नहीं है; 
ओर बाह्य में केशछोंच या वस्् 
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उनका क्ती नहीं है। आत्मा को 
मुनि दोने की वृत्ति उठी वह राग 
है, उस राग के कारण चारित्रदशा 
नहीं होता; लेकिन स्वभाव की छीनता 
से चाग्त्रिदशा होती है। उसीप्रकार 
उस राग के कारण वल्न उतरने को 
क्रिया नहीं होती, किन्तु वह जड़ 
के स्वभाव से होतो हे। 

आत्मा को मुनिदशा प्रगट 
होने से वस्चों का सयोग उनके 
अपने कारण से स्व्य॑ दूर होजाता 
है-बहँँ भात्मा के शुभविकल्प को 
निमित्त कहा जाता है, परन्तु वास्तव 
में तो वश्न के पुदूगछों में वर्तमान 
पर्याय का वेसा ही परिणमन होने 
को योग्यता थी। आत्मा उस्रका 
कर्ता नहीं है। ओर जो पचमहा 
त्रत का शुभविहूल्प उठा उसे चारि- 
त्रद्शा का निमित्त कहा जाता है, 
लेकिन बास्तत्र में तो वह राग हे- 
वह बीतरागी चारित्र का कारग 
नहीं है; ओर आत्मा परमाथ' से 
उच्च विकल्प का कर्ता नहीं है। 
आत्मा के अन्तरस्वभात्र में स्थिर 
होने से बिकस्त छूट जाते हैं। भग- 
वान ने वस्यों का त्याग किया -ऐसा 
कथन आता है, परन्तु वास्तत्र में 
तो स्वरूप में स्थिर होने से राग 


दतरने की क्रियाएँ जड़ की हैं, आत्मा छूट गया है और राग छूट जाने 
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से उसके निमित्तरूप बस्म स्वयमेब 
छूट गये हैं । 

स्वय दीक्षा अगीकार करके 
भगवान श्रात्मध्यान में लीन हुए 
ओर तुरन्त ही उन्हें सातवो अग्र- 
म्तत गुगरथान तथा मनःपयय 
ज्ञान प्रगट हुआ | त्रिकाछ के अनत 
संतों का एक दी प्रकार है हि 
प्रथम ना आत्मा के भानपूत क मुनि 
होने का विकल्‍प उठता है, परन्तु 
उसका आश्रय नहीं मानते, ओर 
बाह्य में परिग्रह का संग नहीं दोता, 
फिर अन्तरग चतन्यपिण्ड में छीन 
होने से मुत्रिओं को प्रथम सातबों 
भूमिका प्रगट होती है | जिसे मुक्ति 
हो उसे यह दशा आये बिना कभी 
मुक्ति हीं होती। ग्रहस्थदशा में 
सम्यग्दश न ओर एकाबतारीपना होता 
है परन्तु इस दशा के बिना किसी 
सम्यस्टट को भी गृहस्थदशा में 
मुक्ति नहीं द्दोजाती । 


(') मुनिदशा केंसी होती है? 

कोई जीव द्रव्यलिगी मुनि होकर 
ऐसा माने कि वदश्लत्याग की क्रिया 
में करता हूँ, तो वद्द जीव मिथ्या- 
दृष्टि हे। साघुपद में स्वरूप के 
भानपूर्वांक राग दूर होने से शरीर 
की निम्रँथता उसके अपने कारण 
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होजाती है, उस समय पुदूगछ परा- 
बर्तन का काछ ही वैसा द्वोता है। 
आत्मा का स्त्रकाछ अपने में स्थित 
होने का है। जहाँ आत्मा के स्व- 
काल में भावनिम्न थता हुई कि वहाँ 
अनन्तानुबधी आदि तोन कषाय- 
कर्म के परमाणुओं का नाश होजाता 
है वह पुदूगढ का स्वकाल है, ओर 
बाह्य में वल्यारि छूटे वह वल्लादि 
के परमाणुओं का म्वबकाल स्वतत्र 
होने पर भी, जब आत्मा में स्थिर 
होने का स्वकाछ दो तब परमाणुओं 
में तीन कषाय-कर्म' दूर न हों- 
ऐसा नहीं होसऊता; ऐसा ही निर्मल 
मुनिद्शा का ओर वस्तु का स्वभाव 
है। अनादि-अनत संतों की ऐसी 
ही दशा है कि अन्तर में ए5दस 
बीतरागता होती है ओर बाह्य में 
वस्त्र का एक ताना तक नहीं होता । 
शरीर पर बदस्ध का एक ताना भी 
रखने का छक्ष हो ओर छट्ठें-सातवे' 
गुणस्थान की मुनिदशा बनी रहे- 


एऐमा तीनकाछ तीनछोक में नहीं हो 
सकता । यह किसी का ऋल्पित 


माग' नहीं है. परन्तु आत्मा के भान- 
पूृ+क छगोंटीरहित दशा होती है- 
एसा सनातन अनादि वध्तुस्वभाव 
की पर्याय का धर्म है; उस पर्याय 
को अन्यथा माने उसने मुनिद्शा 


 रेश्८ट 


को या वस्तुस्वभाव को नहीं जाना 
है। यद्यवि बच्च के ग्रहण-त्थग का 
कतो आत्मा नहीं हे, तथापि जब 
आत्मा में तीन कषाय के नाशरूप 
बीतरागी चारित्र प्रगट हो उसस्मय 
राग और वस्तरों का खह्जरूप से 
अभाव हुए बिना भी नहीं रहता- 
ऐसा ही निमित्तनेमित्तिक सबंध हे। 


यह बात कल्पना से नहीं कही 
जा रही है, परन्तु भगव्रान की 
दिव्यध्वनि में से कही जारही है। 
वीछिया ग्राम का छहोभाग्य है 
कि यहाँ यह पचकल्याणक महो- 
त्सब हो रहा है, ओर इस बन में 
दीक्षा कल्याणक होता है । 


(६ ) धन्य अवसर की भावना 
अहो ! आज महा वैराग्य का 
दिन है, परम उदासीनता का प्रसंग 
है । आज्ञ भगवान परम वीतरागी 
चाग्त्रिदशा धारण करते हैं। इस 
आत्मा को भी ऐसी चारित्रदशा के 
बिना मुक्ति नहीं मिलती | यहँँ। तो 
भगवान को दीक्षा की स्थापना है, 
छेकिन ऐसे प्रसंग पर स्रथ अन्तर 
में ऐसी भावना करे कि-हमें ऐसी 
निम्र थद्शा कब द्ोगी! में कब 
मुनि होकर आत्मध्यान में छीन 
होऊँगा ! में कब बीतरागी सतो की 
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पंक्ति में बेहँगा “-ऐसी भावना 
कोन करता है? जिम्ते आत्मा के 
चिदानन्द रागरहित स्वभाव का 
भान द्वो ओर यथार्थ मुनिदशा केसी 
होती हैं-उसकी पहिचान द्वो-बद्दी 
ऐसी यथार्थ' भावना कर सकता 
है। यह मुनि दीक्षा की स्थापना का 
निक्षेप है; परन्तु वह निश्षेप कोन 
करता है ? स्थापना तो निभित्त है, 
पर हे, व्यत्रहार है। उपादान के 
बिना निमित्त नहों होता. सत्र के 
भान बिना पर का भान नहीं होता 
ओर निश्चय के बिना सच्वा व्य- 
बह्दार नहीं द्ोता। इसलिए जिसे 
स्व-उपादान के निश्चयम्वभाव को 
पहिचान हो वही परनिमित्त में स्था- 
पनानिक्षिपरूप व्यवहार को यथार्थ 
जानता है। मुनिपद तो रागरहित 
चारित्रदशा है। पहले जिसे शाग- 
रहित आत्मम्वबभाव की पहिचान हुई 
हो वही रागरहित होने का पुरुषार्था 
कर सकता हे; परन्तु जो राग को 
ही अपना स्वरूप मानता हो बह 
जीव किसके बल से रागरहित होने 
का पुरुषार्थ करेगा ? उसकी राग- 
रहित होने को भावना भी यथार्थ 
नहीं दोती। धर्मों को अपने श्लान- 
मूति रागरहित स्वभाव की हृष्टि 
हे ओर अबस्था में निर्बल्ता के 
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कारण राग है, उस राग को रब- 
भाव की एकता के बल से दूर 
करके मुनि होने की भावना है। 
सहजस्वरूप की एकाग्रता के बिना 
धवाग को छोड़ूँ-ऐसी इृठ से राग 
नहों छूटता। हृठ से बाह्यत्यांग 
कर दे तो वह सच्चा त्याग नहीं 
कहछाता । 'रग दूर करूं-ऐसी 
बुद्धि से रंग दुर नहीं होता परन्तु 
उत्पन्न होता हे-तथापि उसे राग 
दूर करने का उपाय माने तो वह 
जीव पर्यायमूढ़मिथ्याद्ृष्टि है। 
वास्तव में राग को दूर नहीं करना 
पड़ता, किन्तु दुसरे समय अन्तर 
में ध्रुव सत्स्त्रभाव का आश्रय 
करने से राग की उत्पत्ति ही नहीं 
होती, उसका नाम राग का त्याग 
है। प्रप्रकार भगवान श्षात्मा को 
राग का त्याग नाममात्र है; क्योंकि 
राग स्वभाव में नहीं हे। आत्मा 
अपने स्तभाव में एकाग्र हुआ वहँ। 
गग को छोड़ना नहीं पड़ता, किन्दु 
सददज ही छूट जाता है। अदा, 
आत्मा शग को भी नहीं छोड़ता 
तब फिर बवख्रादि पर को आत्मा 
छोड़े-यह कसे द्ोख्नकता है ? एसा 
दोने पर भी, मुनिदशा में वस्थम का 
संयोग रहे-ऐसा भी तीनकाल में 
नहीं दाता | तोनकाछ तीनलोक में 
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वस्तु की पर्याय का ऐसा ही नियम 
है कि छठवीं-सातवीं भूमिका में 
विद्यमान सत-मुनि को वद्ध रखने 
का विकल्‍प भी नहीं होता । अहो ! 
यह तो परम उदासीनदशा है। 
जिसप्रकार कछुए को भय होने पर 
वह अपने मुँह ओर पैरों को सिकोड़ 
कर पेट में छिपा छेता है उसीप्रकार 
मुनि का दशा इन्द्रियों की ओर से 
सििकुड कर स्वभाव में ढछ गई है, 
मुनि अपने म्वभाव में गुप्त हो 
गये हैं। मुद्दे को भाति जो शरीर 
के रजकण कार्या करते हैं उनका 
स्वामित्व ऊतर में से उड़ गया है- 
ऐसे सत-मुनि को शरीर का रक्षण 
करने की या उसे ढँँकने की वृत्ति 
उठने का भी अवकाश नहीं रहा 
है। अद्दो ! आत्मा को यह दशा 
प्रगट हो व घन्य पत् हे! धन्य 
काल है ! धन्य भाव है | इघ्च धन्य 
अवसर की भावना करते हुए श्रीमद्‌ 
राजचन्द्रजी कहते हैं ऋि-- 
नम्ममाव भु डभाव सह अरनानता, 
अद तथोवन आदि परम प्रसिद्ध जो; 
केश, रोम, नख के अगे श्रेगार नहीं, 
द्रव्यभाव सं यममय निम्न थ धिद्ध जो; 
-अपूब' अवसर अबो क्यारे आवशे ! 
ऐसी दशा के बिना तीनकालछ- 
तीनछोऋ में पूर्णदशा की प्राप्ति 


३७० ; 


नहीं होती। शरीर-मन-वाणी की 
किसी मी क्रिया पर आत्मा का 
अधिकार नहीं हे-ऐसे »तरग भान- 
पूर्वक शरीर-अ्रंगार की वृत्ति दूर द्वो 
गई है, अतर में चेतन्य के ध्यान 
के लिए बाह्य में सहजतया, मुख्य- 
तथा मोनदशा वर्तती है। मुनिबरों 
को स्वभाव की छीनता में ऐसी 
उत्कृष्ट वैराग्यदशा होती है। 

(७) वेराग्य 

परमागस श्री सम्रसस्तार भग- 
बान वैराग्य का णजर्थ' ऐसा करते 
हैं कि युण्य-पाप से रुचि हटाकर 
आत्मस्वभाव की रुचि करना ही 
वैराग्य हे। चैठन्यमूर्ति आत्मा की 
ओर उन्प्रुख होने से पुण्य-पाप के 
प्रति विरक्त हो गया है। स्वभाव 
की रुचि हुई वह अस्ति ओर रत्र- 
भाव की रुचि होने से पुण्य-पाप 
की रुचि हट गई बह नास्ति । 
अखंडान द स्वभाव की रूचि होने 
से पुण्य अच्छा ओर पाप बुरा'- 
ऐसी विपरीत मान्यता दुर होगई 
ओर पुण्य-पाप में मध्यस्थता हो- 
गई वह वैराग्य हे, उसे पाप का 
तिगस्कार नहीं है ओर पुण्य का 
आदर नहीं है, लेडिन पुण्य ओर 
पाप दोनों से वह बिरक्त है। 
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जीव रक्त बाघे कम ने 

बैराग्य प्राप्त झ्रुकाय छे, 

अ जिनतणो उपदेश तेथी 

न राच तु कर्मो विषे। 
शुभकर्मा से आत्मा को छाभ 
होता है-ऐसी जिसकी बुद्धि है वह 
जीव कर्म में ही रक्त है, उसे 
सच्चा वेराग्य होता ही नहीं, ओर 
बह कर्मा का बंध करता है। धर्मी 
जीव शुभाशुभ-दोनों कर्मों से भिन्न 
आत्मस्वभाव को जानकर उन शुभ- 
अशुभ कर्मों के प्रति विग्क्त है- 
इससे वह मुक्ति प्राप्त करता है। 
पुण्य और पाप-दोनों मेरा स्वरूप 
नहीं हैँं-ऐसा भान होने से :न दोनों 
के प्रति मध्यस्थ होकर अपने स्व्रभातर 
के आक्रय से होनेवाली निर्माल 
पर्याय को भगवान वेराग्य कहते हैं। 
(८) दीक्षा लेने के पश्चात्‌ 
अंतरग शांतिर्स के अनुभव में 
भगवान के हुए एक वर्ष के 
उपवास 
चारित्रदशा धारण करने से 
पहले भी भगवान ऋषभदेव के 
आत्मा में निश्चित था कि इसी 
भत्र में में केवलक्षान ओर मुक्ति 
प्राप्त करनेवाला हूँ । छेकिन खाथ 
ही साथ ऐसा भी निश्चित था हि 
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पुरुषार्थ के बिना केवलज्ञान नहीं 
होता। जब में पुरुषार्थ' के द्वारा 
मुनिदशा प्रगट करके आत्मध्यान में 
स्थिर होऊँगा तभी केवलकज्ञान होगा | 
भगवान ने जब दीक्षा छी तब उनके 
साथ देखादेखी दूसरे चार हजार 
राजाओं ने भो दीक्षा के छी थी; 
लेकिन वह तो मात्र बाह्य नझइल 
थी; अन्तर में अकल बिना नकल 
थी। ऋषभदेव भगवान तो आत्मीक 
आनन्द के अनुभव में छीन 
होने से उन्हें छह महीने तक आहार 
की क्रृत्ति नहीं हुई; छेकिन दूसरे 
जो राजा छोग दीक्षित हुए थे बे 
क्षुपा सहन न कर सके ओर भ्रष्ट 
हो गये। इससे कहा जाता है कि- 
“भूखे मरतां भागी गया ।” अंतरग 
शांतिरस पान करिए बिना समता 
केसे रहती ? 'मेंने इतने दिनों तक 
थआहार नहीं लिया'-इसप्रकार जहाँ 
आहार न छेने के दिन गिने जाते 
हों वहाँ आत्मा को सच्ची सपम्ता 
केसे रहेगी? उप्तका लक्ष नो आहार 
पर गया है। आहार ओर शरी- 
रादि बाह्यम-पदार्थों का छक्ष छोइकर 
अतरग परमानन्द के अनुभव में 
एकाग्र होने से सच्ची समता रहतो 
है । श्री ऋषभदेव भगवान के आत्मा 
में स्थिर होने से आद्वार का विकल्प 
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टूट गया ओर छह मद्दीने के पश्चात्‌ 
आइ्वार की वृत्ति उठी; लेकिन छह 
महीने तक आहार का योग न 
बना। वहेँँ भगवान तो आत्मा के 
आनन्द में मग्न हें, बाह्य में आद्वार 
का संयोग तो उतने समय तक 
होना ही न था, इससे नहीं हुआ । 
बाह्यट॒ष्टि से देखनेवाले अज्ञानी- 
जन बारद मद्दीने तक आहार न 
होने को भगवान का तप मानते हैँ 
ओर घ्सही नकल में बर्षी तप 
करते हैं; परन्तु आहार नहीं आया 
बह तो जड़ की क्रिया है, उसमें 
तप नहीं है। तप तो आत्मा के 
ध्यान में ठोन होने से सहज हो 
इच्छा टूट जाने का नाम है | अत- 
रंग दशा को भगवान दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र ओर तप कहते हैं। 
(९) प्रथम सम्यग्दश न 
और पश्चात्‌ सम्यर्चारित्र 
प्रथम तो सत्समागम से आत्मा 
को पहिचान करके सम्यग्दर्शन ओर 
सम्यग्ज्ञान प्रगट करे, ओर फिर 
उसमें विशेष एकाग्र होने से पांच 
इन्द्रियों के विषयों की इच्छा सहज 
ही हट जाती है उसका नाम त्याग 
है | सम्यम्दश न द्ोते ही राग की 
मिठास तो सहज ही वष्ठ जाती है, 
इससे .विषयों में सुखबुद्धि नहीं 
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रहती । अभिरति सम्यस्दष्टिको गग 
हो ओर बाष्य में स्री अदि का 
खयोग हो परन्तु उनमें उसे कहीं 
भी सुखबुद्धिपूष क का राग नहीं 
होता, मात्र आसक्ति का राग होता 
है। पश्वातु, आत्मा में जिशेष स्थि- 
रता होने से आसक्ति का भी राग 
नहीं रहता, ओर बाह्य में भी स्त्री 
आदि कुछ भी परिप्रह नहीं दोता। 
एसी दशा को चारित्र कहते हैं । 
जो जात बिषयों में सुख मानता 
हो तथा पुण्य में ओर उसके फल 
में जिसे मिठास द्वो नह तो मिश्या- 
दृष्टि है। भात्मा में आन'द नहीं 
है ऐसा जो समानता हो वही विषयों 
में और विकार में सुख मानता 
दहै। धर्मी जीव को तो सुखम्वरूपी 
आस्म। का भान हे; इससे उमप्॒में 
स्थिर होने पर राग छूट जाने से 
बाह्य ब्यो आदि को छोड़ दिया -- 
ऐसा कहा जाता है। वास्तव में 
मैं रानियों को छोड़ दू?-ऐसा 
ज्ञानियों का अभिप्राय नहीं होता । 
राग था तब रानियों का निमित्तपना 
था; लेडिन स्वभाव की चारिप्रदशा 
के द्वारा अपने उपादान मेंसे रग 
दूर हो गया इससे गानी का निम्मि- 
क्तपना भी छूट गया, इससे 'रानियों 
को छोड़ा-एसा कहा जाता है। 
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इसे समझे बिना ओर ऐसी दक्ा 
प्रगट डिये बिना कोई जीव पर- 
मात्मा नहों हो सकता | 


(१०) अहे, पन्‍्य है वह 
दशा ! 


अहो ! भगवान ने ऐसे भानपू- 
बक चारित्रद्शा अहण को ओर 
बीतरागी ध्यान में स्थिर हुए । 
अहा ! धन्य है वह दशा ! 
ओह परमपद प्राप्तिनु कयु ध्यान में, 
गजा वगर ने हाछ मनोरथरूप जो; 
तोपण निश्चय राजचन्द्र मनने रहो, 
प्रभु आज्ञा थाशुु तेज स्वरूप जो. . - 
अपूर्व अवसर अबो क्यारे आबशे ? 
क्यारे थइश्वु बाह्यांतर निर्ग्रथ जो; 
सर्व॑ सब धनु बंधन तीक्षण छेदोने, 
विचरश्ु कब महत्‌ पुरुषने पथ जो.... 

अहदो | अतरंग भानपू्व॑क की 
निर्ग्न थता | श्रोमद्‌ राजचन्द्रजी को 
आत्मा का भान हे; वे ग्ृहस्थपने 
में यह भावना करते हैँ। श्रीमदू 
ने १९५२ की साल में २८ वर्ष 
को उम्र में एसी भावना की है। 
एसी भावना भाये बिना ओर बेसी 
साक्षतदशा प्रगट कए बिता किसी 
भी जीव का कल्याण नहीं द्ोता । 
चारित्रदशा के बिना अज्लेले सम्य- 
गशंन से मोक्ष नहीं हो जाता। 
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२८ मूलगुण सतो का सनातन 
मार्ग है | इस पद में यह धन्य अवसर 
अर्थात्‌ आत्मा को वीतरागीदशा का 
स्वकाल कब आयेगा ? उसकी छम्र 
भावना को है । प्रत्येक जोब को 
आत्मा का भान करके यह भावना 
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करने योग्य है। एसी भावना से 
आत्मा की रागरहितदशा द्वोकर 
केवरज्ञान हो वही कल्याण है | 

आज का दिन महा वैेराग्य 
भावना का है। 


कजच्डं्च्फ्प्शछ्ल्ल- 


सत्य वस्तु-स्वरूप 





जो कमी न बदले ऐसा सच्चा 
आत्मस्त्रूप क्‍या है ? वही कहा 
जारदहा है । तीनकाल तीनलोक में 
सत्य बस्तुस्वरूप को बदछ सके ऐसा 
कोई प्राणी नहीं है | सत्य को कोई 
जीव विपरीत प्रकार से माने तो 
उश्चस उध जीव को अपने भवों 
में विपरीतता द्वोती हे, परन्तु कहीं 
त्रिकात्टी सतू-स्वभाव नहीं बहत् 
जाता * अपने त्रिकाछ एकरूप सत्‌- 
स्वभाव को स्वीकार करना मोक्ष का 
पथ है। क्षणक भावरूप अपने 
को न मानकर, पूर्ण गुणस्वभावरूप 
स्वीकार करके, वह पूर्ण स्त्रभाव दी 
ग्रहण करने योग्य है। अत्यन्त 
निकटभव्य जीवों को अथाौत्‌ अल्प- 
काल में सिद्ध होनेवाले जीबों को, 
अपने आत्मा को निर्मोल्य-पराधी न- 


विक्कारी या अपूर्ण नहीं मानना 
चाहिये; परन्तु में पूर्ण परमात्मा- 
स्वरूप हूँ-ऐसी श्रद्धा करके उसीका 
आदर करना-उसी में छीन होना 
चाहिए। पूर्णादशा प्रगट होने के 
पूर्व अवस्था में रागादि विकार 
होते हैं, उनके होने का अस्वीकार 
नहों हे, परन्तु इस राग के आदर 
से धर्मा नहीं होता। धर्मी जीव 
की दृष्टि उस राग पर या अपू- 
ण॑ंता पर नहों होती। शुभराग 
करते-करते उससे परम्परा से घर्मा 
होगा-एऐसा जो मानता है वह जीव 
राग को उपादेय मानता है, परन्तु 
गगरहित शुद्धस्वभाव को उपादेय 
नहीं मानता; इससे वह मिशथ्याद्रष्टि 
ही हे। ज्ञानी अपने खसहजगाुद्ध 
आन्मतत्व को दृष्टि में राग को 


स्त्रीकार ही नहीं करते; इससे उनके 
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वह गग हो तो हेय्वुद्धि से है। 
मुझे अपना शुद्धस्तररूप ही उपदिय 
है, शुभगग हो वह मेरा कतवठ्य 
नदीं है-एऐसी धर्मादष्टि के कारण 
धमी' जीव का शुद्धग्व भांब को ओर 
ही परिणमन बढ़ता जाता है और 
रागादि णछुद्धता दूर होती जाती 
है। शुद्धआत्मा की श्रद्धा किप्ली पुण्य- 
भाव के द्वागा नहीं हो सकती, 
परन्तु शुद्धभाव से ही होती है। 
अपने शुद्धस्वभाव का निशचय करे 
तो शुद्धभाव प्रगट द्वो भोर मुक्ति हो । 

आत्मा में झुभराग करते करते 
धर्मा होगा-एसा माननेवाले जोब 
को बीतराग स्वभाव का आदर नहीं 
है, परन्तु राग का आदर हे । वह 
बीतराग का भक्त नहीं, मिथ्याहृष्टि 
है। जिसने विक्वार को कत व्य 
माना वह जीव पाखण्डी-अधर्मी 
है। पुण्य करने से धरम में आगे 
नहीं बढ़ा जासकता, परन्तु पुण्य- 
रहित शुद्ध आस्मस्वभाव है उसको 
प्रथम श्रद्धा करने से हो आगे बढ़ा 
जासकता है। स्वभाव का आदर 
ओर आश्रय करते-करते ही बीतरा- 
गता और केवलश्बलान द्वीता है। 
चिदानन्द खभाव का श्रद्धा ही 
आगे बढ़ने का मूछ उपाय है। जो 
राग दो बह बोतरागता का मार्ग 
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नहीं है, वस्तु का धर्म नहीं है । 
श्री तीर्थंकर भगबनन्‍्तों ने अपने 
परम आत्मस्वभाव को पहिचान कर 
उस्री के आश्रय से पूर्ण मुक्तदशा 
प्रगट की है। जो अनादि स्वभाव- 
मार्ग है «सका अनुभव करके स्वतः 
पूर्ण हुए और दिव्यध्वनि द्वारा वह 
मार्गों जगत को दर्शाया । अनन्‍्त- 
काल में कभी भी इसी मार्ग से 
मुक्ति प्राप्त को जाती है। 

आत्मा का जो यथार्थ स्वभाव 
है वह समझ में नहीं आता. इस- 
लिए जो पहले से कर रदे हें वही 
करते रहो'-ऐसा अज्ञानी मानते हैं; 
उसका अर्थ यद्द हुआ कि »नादि 
से जो जअज्ञानभाव करता आरहा 
है उसोको चालू रखना है ओर 
स्वभाव नहीं समझना हैं। अनादि 
से ज्िसग्रकार ससार में परिभ्रमण 
किया है उसीप्रकार परिभ्रमण करना 
है। भाई! अनादि से जो भाव 
कर करके व्‌ संसार में श्रमग कर 
ग्ह। है, उनसे भिन्‍नप्रकार का धर्म 
का मार्ग' है; इसलिए उसे समझ 
तो तेरा उद्धार हो ! जो उपाय है 
उसे जाने बिना सत्यमाग' हाथ 
नहीं लगेगा। 


[ नियमसार प्रवचन गाथा १८) 
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श्रीप्रबचनसार के पहले ज्ञान 
अधिकार में आत्मा के ज्ञान ओऔर 
सुख स्वभाव का यथाथ स्वरूप 
बतलाते हुए केवलज्ञान और अतीं 
न्द्र्य सुख का अलोहिऋ वर्णन 
किया है । वहां प्रत्येक आत्मा करा 
सर्वाज्ञ स्रूप हे ओर सब क्ष के 
ज्ञान से बाहर (ज्ञात हुए तब्िना) 
कुछ भी नहीं हो सरूता-यद्द बात 
स्पष्ट करके, सर्वज्ञ के ज्ञान में सर्व 
द्रव्य-गुण छोर उनकी अनादि- 
अनन्त पयोये' एक समय में युग- 
पत ज्ञात होती हे-यट्ट बात सिद्ध 
की है । ओर यद्द सिद्ध होने से, 
प्रत्येक द्रव्य की अनादि-अनन्‍्त 
पर्याये' ऋमबद्ध द्वी होती हैं-ऐसा 
वस्तुस्तररूप स्वयमेव सिद्ध होता हे। 
इससे सर्व पदार्थों में तीन काल 
की क्रमबद्ध पयौये जैसी हों, उनमें 
कुछ भी फेरफार या दाग-द्वेष करने 


का जीव का स्वभाव नहीं है, परन्तु 


जैसी हों उन्हें वैसा द्वी जान छेने 


का ज्ञायक स्वभाव है। ऐसे अपने 
ज्ञायक स्वभावी शुद्ध आत्मा की 
ओर रूचि ओर उन्मुखता द्वारा 
आत्मार्थी जीवों का द्रव्यहृष्टि प्रगट 
करके, परोन्म्रुखता वाली पर्याय- 
बुद्धि छाड़ना चाहिए,-जिससे शाइबत 
सुख के उपायभूत अपूर्व सम्यग्दशन 
प्रगट द्वो | 
अं >५ 7५ 
वर्तमान में मुख्यत्तया आत्मा 
का सर्वज्ञ स्वरूप ओर प्रत्येक पदार्थों 
में क्रमबद्ध पर्याय-इन दो विषयों 
पर खब चर्चा हो रही है, ओर 
इस्र सम्बन्ध में अनेक म्थानों से 
अनेक प्रकार की शकाएँ ओर 
विरोध हो रहे हैं। इससे उस 
म्बन्ध में कुछ स्पष्टीकरण यह 
किया जा रहा है । 


४: रेजरे : 


१--बस्तु का यथार्थ' रबरूप । 

२--शभ्रनन्‍्त धर्मात्मक वस्तुओं 
को उनके द्रव्य, अनन्त गुण तथा 
त्रैकालिक पर्यायों ( जिनमें अपेक्षित 
धर्मो' का समावेश हो जाता है) 
सद्दित एक समय में सम्पूर्ण तया 
जाने ऐसा प्रत्येक जीव का सर्वज्ञ- 
रवभाव है । 

३--स्वभाव को भोर का ज्ञान 
ओर पुरुषार्थ सद्दित क्रमबद्ध पर्याय 
की मान्यता । 

४- जैनधर्म, ओर--- 

५--अनेफान्तवाद । 

उपरोक्त पांचों विषयों के ज्ञान 
का अविनाभाव सम्बन्ध हे। जिस 
क्ोत को इन विषयों में से एक का 
भी यथार्थ ज्ञान हो उसे दूखरे 
विषयों का सच्चा ज्ञान न हो- 
ऐसा दो ही नहीं सकता । यदि इन 
पांचों में से किसी भी एक विषय 
का ज्ञान भूल्युक हो तो उसका 
पांचों विषयों सम्बन्धी ज्ञ'न मिथ्या 
ही दोता है । 

+ + + 

अब उपरोक्त पांचों विषयों का 
स्पष्टीकरण करके, यह विचारणा की 
जाती है कि उनका अविनाभावी- 
घना किसप्रकार है । 


झआत्मधर्म : ६० 


१-वस्तु का यथार्थ स्वरूप 

इस जगत में जितनी बस्तुएँ 
हैं उनके जीव ओर अज्ञीव-ऐसे 
दो भेद होते हैं। यदि ऐस। माना 
जाये कि वस्तु को किसी भी प्रकार 
से पराश्रय है, तो उसका ै! 
पना-अस्तित्व स्वाधीन नहीं रहता | 
वस्तु हो जोर पराश्रय चाहे 
(पर की सद्दायता की आवश्यक्ता 
हो) उसे वास्तव में वस्तु नहीं कद्दा 
जा सकता । किसी भी वस्तु को 
पराश्रय (पर की सहायता) हे-ऐसा 
मानना बद्द वस्तु को न मानने 
जैसा है । 

जो अपने गुण-पर्यायों में वाध्व 
करे, अथवा जिसमें अपने गुण- 
पर्याय बसे वद्द वस्तु हे । जो 
वस्तु हो वह सुण-पर्योय रहित नहीं 
होती । यदि वस्तु में अपने गुण- 
पर्याय का वास हो तभी उसे वस्तु 
कहद्दा जाता है ओर तभी बह अपना 
प्रयोजनभूत कार्य कर सकती है । 
किसी वस्तु को अथवा उस्रके गुण- 
पर्यायों को कभी पराश्रय हो ही 
नहीं सकता। इससे विरुद्ध बस्तु- 
स्वरूप मानना वह मिथ्यात्व है । 
कोई जीव अपने भिश्याज्ञान से 
वस्तु को, उसके गुण ओर पर्यायों 
को यथार्था स्वरूप से न जाने ओर 


चैत्र : २०७ ई् 


उत्त में से ढिसी को पराश्रय 
से (पर को सहायता से उत्पन्न 
होने वाला) माने तो कट्दीं वस्तु का 
स्वरूप नहीं बदल जाता । वम्तु का 
स्वरूप तो कभी भी अन्यथा नहीं 
होता, परन्तु कोई जीव उसे यथार्थ - 
रूप से न मानकर अन्यरूप से 
माने तो उस जीव का ज्ञान अज्ञान- 
रूप परिणमित द्वोता है। जीव को 
या अजीव को उसको श्रवस्था में 
पराश्रय (पर की सहायता) है-ऐसा 
अज्ञानपने में दी जीव मानता है। 
प्रत्येक द्रव्य अनन्त गुणों का 
पिण्ड है और वहू अनादि-अनन्त 
है, इससे वह तो स्वाश्रय ही है, 
परन्तु पर्याय तो क्षणिकर्त नवीन 
कार्य हे इसलिए उसमें पर का 
आश्रय (पर की सहायता) 'चाहिये'- 
ऐसा कितने द्वी व्यक्ति मानते हें, 
वह मान्यता मिथ्या है; उसका 
स्पष्टीकरण निम्नोक्त हैः-- 
(१) अन।दि-अनन्त पर्याय का 
पिण्ड है वह द्रव्य है । ओर- 
(२) प्रस्येझ गुण की अनादि- 
अनन्त पर्यायों का पिण्ड है वह 
शुण है । 
( जैनसिद्धान्त दर्पण प्रष्ठ ३९-५६) 
उपरोक्तानुसार द्रव्य भोर गुण 
की व्यारूग होने से, द्वव्य-गुण को 


 शै७छ७ : 


स्वतत्र स्वाश्रित सत्रीकार करने से 
अनादि-अनन्त पर्यायों की भी 
स्वत त्रता ओर स्वाश्रयश्विद्ध हो 
जाता है । 

जीव अनादि से पर का आश्रय 
( पर की खसद्दायता ) सानकर पर- 
लक्ष से विकारी पर्याय करता है- 
यह ठीक है, परन्तु उससे पर उसे 
कुछ आश्रय देता हे-ऐसा नहीं 
बनता; क्योंकि यदि उसे आश्रय 
देने की शक्ति पर में हो तो जीव 
को पराश्रय होने की मान्यता को 
मिथ्या नहीं कहा जासकेगा । जीक 
पर्याय में अनादि से अज्ञानी है 
ओर इसीसे वद्द पराभ्रय मानता 
है | पर उसे आश्रय नहीं देते ओर 
जीव पराश्रय होने की मान्यता नहीं 
छोड़ता,-इसी से उप्ते मिथ्यात्व और 
दुःख होता है। 

जीव पराश्रय मानता होने से 
वह कहीं न कहों पराश्रय ढूँढ़ता 
रहता है, परन्तु पर तो उसे श्राश्रय 
नहीं देता । ऐसा इोने से पराश्रय 
ढूँढ़ने वाला व्यक्ति व्यप्र हुए बिना 
नहीं रहता। श्री प्रवचनसार में इख 
सम्बन्ध में कहते हैं कि--- 

“...निश्चय से पर के साथ 
आत्मा का कारकपने का सम्बन्ध 
नहीं है कि जिसख्रे शुद्धात्मस्वभाव 


४: रेएछण८ : 


की प्राप्ति के छिये सामग्री (बाह्य 
साधन) डूँढ़ने की व्यग्नता से जीव 
(व्यर्थ) परत त्र हाते हैं ।' 
(गाथा १६, टीछा ) 
ओर उसमें स्पष्टरूप से कद्दा 
है कि कषनादि की अज्ञानदशा में 
भी जोव स्वत त्ररूप से बिकार 
करता था ओर ज्ञानदशा में भी 
जीब सरत्रत त्ररूप से अविकारी दशा 
करता है । 
(श्रो प्रबचन०गाथा १२२-१२६टीका) 
श्री खम यसार गाथा १०२ की 
टीका में श्री ज़यसेनाचाय इस 
विषय में कद्दते हैं किः-चिदानन्द 
एक स्वभाव द्वारा आत्मा का एकत्व 
होने पर भो उसके दो भेद करके 
ज्ञिन शुभ या अशुभ भावां को 
आत्मा करता है, उन भाजरों का 
आत्मा स्वत त्ररूप से कर्ता और 
भोक्ता द्ोक हे । 
(देखो हिन्दी समयसार प० १६७) 
जीव ओर अजीब दोनों द्रव्य 
स्वर्य अपनी बिकारी कोर अबि- 
कारी अवम्धा में अपने छटद्ठों कारकों 
रूप से परिणभित होते हैं, भओोर 
पर कारकों की अपेक्षा के बिना 
वे अपनी अवस्थाएँ करते हैं । 
(देखो, पचास्तिकाय गाथा ६२, 
पृ० ११४ संस्कृत टीकछा) 


आत्मधर्म : ६० 


इस समम्त कथन का खार 
यह हे कि एक द्रव्य की पयोग में 
दूसरे द्रव्य की पर्याय कुछ भी 
नहीं कर सकती; उसमें परिवर्तन 
नहीं कर सकती, आगे-पीछे (अक्रम- 
रूप) नहीं कर सकृती | ऐसा बस्तु- 
स्वरूप होने पर भो मोहभात के 
कारण जीब के अनादि से पर की 
कतोबुद्धि प्रवत रही है | काई 
जीव शाख्र का अभ्यास करने के 
पहचान कदाचित सोधा एस्ता न 
कहता हा छि-एक द्रव्य दूसरे 
द्रब्य का करता है; परन्तु अन्तर 
में पड़ी हुई पर की कतृ खवबुद्धि के 
कारण वह एसा मानता है कि- 
भले हम पर की पर्याय को नहीं 
कर सकते, परन्तु उसके निममित्त 
तो हा सकते हें; इसलिए पर का 
निमित्त बनना चाहिए ।? इसप्रकार 
शास्राभ्यास के बढ्दाने भी अनादि 
से चलो आ रही कतृ त्ववुद्धि का 
ही रृढ़ करते हैं । 'पर के दम 
निर्मित बन ”-एसे उनके कथन के 
आशय पर विचार किया जाये तो 
बह यही है कि आप भिमित्त होने 
के कारण पर की पयोय में कुछ 
फरफार हो सकेगा । ऐसा उनका 
आशय होने से वह पर द्रव्य की 
प्रत्येक समय की स्वत त्र पर्याय को 


अत्र : २४७६ 

नहीं मानते । यदि उनके निमित्त 
से पर द्रव्य में कुछ फेरफार होता 
हो, तो यह निभित्त स्वरया निमित्त 
रूप से नहीं रहता; परन्तु परद्रव्य 
का कर्ता होकर स्वयं उसका उपा- 
दान हो जाता हे,-एसा हाने से 
उपादान और निमित्त इन दोनों के 
यथार्थ ग्वरूप का लोप होजाता हे- 
सख्ा अज्ञानियों के ध्यान में नहीं 
अत्ता । इसीसे वे “ निमित्त ? की 
ओट में अपनी बिपरीत मान्यता 
की पुष्टि करते हैं । 

“अ्रत्येक द्रव्य-गुण-पर्याय स्वतंत्र 
हैं, वे पर को किचित अपेक्षा नहीं 
रखते,-एसा ही स्वतंत्र यथार्थ 
चम्तुम्बहूप हे । एसा स्वत त्र बस्तु- 
स्वरूप सिद्ध हाने से शेष चार 
विषय भा उसमें अविनाभाव रूप स 
से आ जाते हैं”-उन्हें अब कहा 
जाता है । 
२-जीव की सर्वज्ञता 

वस्तु है-एसा निश्चित होने से 
वह ज्ञय हे-यद्द भी निश्चित होता 
है । वस्तु हो ओर वह ज्ञेय-(प्रमेय) 
न हो-ऐसा नहीं हो सकता; क्योंकि 
प्रग्येक्त वस्तु में 'अमेयत्व” नाम का 
शुण हे इससे द्रव्य-गुण-पर्योय 
सभी ज्ञेय हैं | जो ज्ञेय हो उसे 
जानने वाला ज्ञान भी अवश्य होता 


४: ३७6 


ही है। यदि क्वान ज्षय को न जाने 
तो ज्ञान का ज्ञानत्व ही क्या रहा? 
ओर यदि ज्ञेय ज्ञान में ज्ञात न 
हो तो ज्ञय का ज्ञेयत्व ही क्‍या 
गहा ? जीब का स्वज्ञता के बिना 
एमा ज्ञय ज्ञायक सम्बन्ध पिद्ध 
नहीं होता । 

ज्ञान अपनो पयोगय के दूरा 
जानने का कार्य करता है। यदि 
ज्ञान की पयोय सब ज्ञयां को जाने 
तमी आत्मा का ज्ञानस्वभाव सिद्ध 
हो । ओर सर ज्ञेयां को जानने 
में ज्ञान का यदि एक से अधिक 
समय छगे तो उसकी अवस्था पृण्णो 
नहीं कहछायेगी | इससे सर्वा द्रव्य- 
गुण पर्यायों. ( ्रौर अपेक्षित धर्मों 
सहित ) सर्च ज्ञयों को एक समय 
में सम्पूर्णया जाने वद्दी ज्ञान की 
पूर्ण अवस्था हे । 

आत्मा का ज्ञायक स्वरूप है 
अर्थात्‌ ज्ञाता म्बभाव है | ज्ञाता 
स्वभाव में “न जानना? किचित 
भी नहीं आ सकता। समस्त द्रव्य, 
उनके गुण ओर उनकी भूत-बल- 
सान-भविप्य को समस्त पर्याये 
ज्ञेय हैं। यद्याप भूत-भविष्य को 
पर्याय कत मान में प्रगट नहीं बल 
रही हैं, परन्तु अनादि-अनन्त प्यौयों 
का पिण्ड ही द्रत्य होने से, द्रव्य 
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सें ही वे पर्याय आज्ञाती हैं । 
द्रव्याथिक नय से भूत-भविष्य को 
पर्याये' द्रव्य में त्रिकाह अत्तित्व 
रखती हैं, इससे एसा नहीं हो 
सकता कि सम्पूर्ण विकस्चित हुआ 
ज्ञान उन्हें न जाने । 

श्री प्रबचनसार के झ्ञानतत्व- 
प्रज्ञापन में भगवान श्री कुन्दकुन्दा- 
चार्यदेव ने और अमृतचन्द्राचाय 
देव ने यह विषय अत्यन्त स्पष्ट 
रीति से समझाया है । देखो, गाथा 


१५, १६, २१९, २२, २६, २८, 
२९, ३१, ३९, ३५, ३७, ३८, 
३९, ४७, ४८, ४९, ५१, ५४, 
५९, और ६१ । 


समस्त ज्षेय जैसे हों उन्हें बेसा 
ही ओर पूर्णरूप से जाने तभी 
ज्ञान यथार्थ, भोर सम्पूर्णो कहलाता 
है। ज्षेय अनादि से हैं, इससे 
उन्हें जानने वाला ज्ञान भी अनादि 
से है, अर्थात्‌ सर्वज्ञ अनादि से 
हैं । और ज्लेय. अनन्तकाल तक 
रहेंगे इससे उन्हें जानने वाढ़े 
सर्वेज्ञ भी अनन्तकाल होना द्वी हैं। 
इसप्रकार आत्मा में सर्वज्ञ दोने 
का सामथ्य है; तो उस सामथ्य 
को जानकर पृण' ज्ञान के साधक 
भी इस जगत में अनादि-अनन्त 
होते हैं; ओर उनका विरोध करने 
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वाले अज्ञानी भी जगत में अनादि- 
अनन्त हैं। इसप्रकार इस जगत 
में आत्मा की सबज्ञता का विरोध 
करने वाले अज्ञानी, सवज्ञता के 
साधक ज्ञानी, ओर उस्चे प्राप्त करने 
वाछे सर्वश्चष-तीनों प्रकार के जीव 
(बहिरात्मा, अन्तरात्मा और पर- 
मात्मा ) सदेव द्वीते ही हैं । 

शा्रों का अभ्यास करने पर 
भी अनेक छोगों को सर्वज्ञ की 
श्रद्धा नहीं होती ओर अपनी विप- 
रीत मान्यता से कहते हैं किः--- 

(१) इस ज्ञगत में कोई जीव 
सर्वज्ञ नहीं हो सकता । 

(२) सब ज्ञ देव भविष्य की 
पर्यायों को वर्तमान में नहीं जान 
सकते, परन्तु जब वे पर्याये' होती 
हैं तब उन्हें जानते हैं । 

(३) सब झ्देव पर को जानते 
हैं-यह कथन व्यवष्टारनय से है 
ओर व्यवद्वारनय तो अभूतार्थ हे, 
इसलिए सवझ़देव पर को जानते 
ही नहीं । 

(४) सर्वज्ञेव वस्तु 'के अपे- 
क्षित धर्मों को नहीं जानते । 

उपयुक्त चारों प्रकार की मान्यताएँ 
सिथ्या हूँ, उनका स्पष्टीकरण निम्न- 
प्रकार हेः--- 
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(१) इस जगत में कोई जीव 
सर्वज्ञ नहीं हो सहृता-ऐसा मानने 
वाढा जीव आत्मा की खब शझत्व- 
शकि का अस्वीक्वार करता है । 

भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव 
समयसार में कहते हैं किः-- 
सो खब्वणाणदरिश्ती 
कम्मरएण णियेणवच्छण्णो । 
संसारस मावण्णो 
ण विजाणदि सव्वदो सब्ब ॥९६०॥ 
ते सर्वकज्ञानी-द्शी पण 
निशज्चकर्मरज आ।च्छादने, 
संसारप्राप्त न जाणतो 
ते सर्व रीते सर्वने ॥१६०॥ 

इस गाथा की टीका में आचार्य 
देव कहते हैं कि- जो स्वयं ही 
ज्ञान होने के कारण विश्व को 
सामान्य-विशेषरूप से जानने के 
स्वभाव वाछा हे-ऐसा ज्ञान अर्थात 
आत्मद्रव्य,....सब प्रकार से सर्व 
ज्ेयों को जानने वाला अपने को 
न जानता हुआ. ..अज्ञान भावरूप 
परिणमित होता हे ।”? 

ओर आत्मा को सब ज्ञत्व 
शक्ति को व्याख्या करते हुए श्री 
समयसार के परिशिष्ट में अमृत- 
चन्द्रसूरि कहते हैं किः--- 

सप्रस्त विश्व के विशेषभावों 
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को जाननेरूप परिणमित-ऐसी 
आप्मज्ञाननयी सव'ज्ञत्व शक्ति!- 
यह शक्ति सभी आत्माओं में दे। 

इससे जो सर्वकझ्ष को नहीं 
मानते वे आत्मा के ज्ञानस्वभाव को 
ही नहीं मानते, अर्थात्‌ वाम्तव में 
भात्मा को ही नहीं मानते | 

(२) सर्वाजदेव भविष्य की 
पर्योयों को भी वत'मान पर्योर्यों की 
भाँति डी प्रत्यक्ष, वर्तमान में 
जानते हैं । इस्र सम्बन्ध में प्रव- 
चनसार के ज्ञान अधिकार की 
गाथाएं पहले बतढाई हैं, उनके 
उपशंत प्रवचनसार को २०८वबीं 
गाथा में कद्दते हैं किः--- 

अब “एक ज्ञायकभाव का सर्व 
ज्षेयों को जानने का स्वभाव होने से, 
क्रमानुसार प्रवर्तमान होने से, 
अनन्त भूत-वत मान-भविष्य के 
विचित्र पर्योयसमूह बाढे, अगाघ- 
स्रभाव और गभीर-ऐसे समम्त 
द्रव्यमात्र को-मानों वे द्रव्य 
ज्ञायक में अरक्नित हो गये हों, 
चित्रित दो गये द्वों, दब गये हों, 
स्थित हो गये द्वों, डूब गये हों, 
खमा गये हों, प्रतिबिम्तबित हो गये 
हों-इसप्रकार एक क्षण में ही जो 
(शुद्ध आत्मा) प्रत्यक्ष करता हे...” 
इससे सिद्ध दोता है कि सब ज्ञ- 
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देव एक समय में तीनों काछ को 
समस्त पर्यायों को प्रत्यक्ष जानते हैं । 


(३) 'सर्वज्ञेव पर को जानते 
हैं-यह कथन व्यवह्ाारनय से है 
ओर व्यवद्दारनय तो अभूत्थां हे. 
इसलिए स्व ज्देव पर को जानते 
दी नद्दीं-यह मान्यता भी विश्या 
है।। व्यवहार अनेक प्रकार का है। 
'पर को ज्ञानना'-उसे यहेँँ। व्यब- 
हार कटद्दा है, परन्तु 'पर को जानने 
को ज्ञानशक्ति! वह कहीं व्यवहार 
से नहीं है । पर को जानने का 
मर्वज्ञ का ज्ञान तो सच्चा द्दी 
है, परन्तु पर के साथ तन्मय 
होकर वह ज्ञान पर को नहीं 
जानता इससे उस व्यवहार कहा 
है। ओर स्व को तन्मयरूप से 
जानता है इघलिए म्व को जानना 
उसे निश्चय कहा है । 


इस संबंध में ४्री समयस्रारजी 
गाथा ३०६ से ६५ की टीछा में 
श्री जयसे नाचाय देव स्पप्टी करण करते 
हैं कि-यदि केवली तन्मयरूप से 
पर को जाने' तो पर के सुख-दुःख 
संवेदनकाछ में पर के सुख-दुःख 
को प्राप्त करे, परन्तु ऐसा नहीं 
होता, इतना बताने के लिये व्यव- 
हरनय से पर को जानते हैं- 
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ऐसा कहा है। वहूँँ। आवचाय देक 
कहते हैं किः-- 

“यद्या4 स्वकीय सुख संवेदना- 
पेक्षया निए्चयः परकीय सुखसंवेद- 
नापेक्षया व्यवद्दासस्तथारि छद्मम्थ-- 
जनापेक्षया सोडपि निश्चय एवेति |" 

अथ :--यद्यपि स्व्कोय सुख 
संवेदन की अपेक्षा से निदहचय ऑर 
परकीय सुख संचेदन को अपेक्षा से 
व्यवहार है, तथापि छद्मस्थजनों को 
अपेक्षा से वह भी निश्चय हो हे । 

पर के ज्ञान बिना म्त्र का 
ज्ञान पू्णता प्राप्त नहीं कर सकता | 
यदि स्व को जाने ओर पग को न 
जाने ता बह ज्ञान सत्र को ही नहीं 
जान सकता। उसीप्रकार पर का 
जाने आर स्व का न जाने ता 
बह ज्ञान पर को दो नहों जान 
सकता । श्रो प्रवचनसार गाथा 
४८-४९ में कहा है कि-प्रत्र को 
न जानने वाला एक को भी 
नहीं जानता, ओर एक को न 
जानने वाला सर्बा को भा नहीं 
जानता, इसलिए जो आत्मा को 
“आत्मज्ञ! मानते हैं. किन्तु परक्ष 
(सब ज्ञ) नहीं मानते वे आत्मा को 
रस्व-पर प्रकाशक शक्ति को ही 
स्वीकार नहीं करते । इससे केबलो 
भगवान का आत्मा सत्र को हो 
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जानता है, पर को नहीं जानता- 
ऐसा मानने से महान दोष आता 
है। इस सबंध में प० दीपच- 
न्दजी शाह ने चिद्दविलास (प्र० १७ 
तथा ९७) में अत्यन्त स्पष्टीकरण 
किया है। वहीँ कहा है कि- उप- 
योग ज्ञान में स्व-पर प्रकाशक 
शक्ति है, वह अपने स्वरूप प्रका- 
शन में निवुचछ व्याप्य-व्यापक 
द्वारा लीन हुआ अखण्ड प्रकाश है; 
पर का प्रकाशन तो है. परन्तु 
व्यापकरूप एकता नहीं है, इससे 


उपचार संज्ञा हुई। वस्तुरूप शक्ति 
उपचार नहीं है ।” 


2२०४ “यदि ज्ञान केवल स्वसंवेद 
( मात्र अपना ज्ञाता ) ही है, वह 
स्व-पर प्रकाशक नहीं है-तो मद्दान 
दोष हो | स्वपद की म्थापना पर 
के स्थापन से है; यदि पर की 
स्थापना की अपेक्षा दूर कर दी जाये 
तो स्व का स्थापन भो सिद्ध नहीं 
होता । इसलिए स्व-पर प्रकाशक 
शक्ति मानने से सक'सिद्धि है,- 
इसमें कोई सन्देह नहीं है।” 

(9) अपेक्षित धर्मों को भी 
केवठो भगवान जानते हैं। अपे- 
क्षित धर्म को धारण करने वाल्य 
या तो द्रव्य होता है, या गुण 
होता है, अथवा पर्याय होती हे। 


 रेणरे :; 


केवलो भगवान द्रठय-गुण पर्याय को 
तो जानते हैं ओर उनके अपेक्षित 
धर्मो' को नहीं जानते-ऐसा मानने 
वाला केवलछी भगवान को द्रव्य-गुण- 
पर्याय का संपूर्ण ज्ञान होना नहीं 
मानता । 

श्री गणधरों ने केवली भगव्रान 
की दिव्यध्वनि में से अपेक्षित धर्मों 
का ज्ञान प्राप्त किया। यरि केवली 
भगवान को अपेक्षित धर्मों का 
ज्ञान न हो तो उनडी वाणों में उन 
अपेक्षित धर्मों का उपदेश कहूँ से 
आये १ ओर गणधघर कहें से झेले' ९ 
इसलिये केवढी भगवान को अ्षपे- 
क्षित धर्मों का ज्ञान न मानना वह 
प्रगट रीति से ही मिथ्या है। यदि 
केवली भगवान अपेक्षित धर्मों को 
न जानते हों तो वे अल्पज्ञ सिद्ध 
हों । गणधरों और श्रुतकेवलछियों का 
ज्ञान केवली भगवान के ज्ञान का 
अनन्तत्री भाग है, तथापि वे गण- 
घरादि छद्यस्थ जीव तो अपेक्षित 
धर्मों) को जाने ओर उनके परम 
गुरू श्री केबछी भगवान अपेक्षित 
घमी को न जाने-यह मान्यता 
बिलकुछ मिथ्या है । 

भगवान को वाणी अनन्त नया- 
त्मक द्वोती है । ( देखो समयसार 
नाटक प्ृू० ३३) अनन्त नय अपे- 
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क्षित धर्मों का प्रतिपादन करते हैं। 
नलय-उपनयों के विषयरूप पर्यायों 
का समूद बह द्रव्य हे | ( आप्त- 
मीमांसा गाथा १०७) इस्रलिये 
द्रव्य-गुण-पर्याय के ज्ञान में अपे- 
क्षित धर्मों का ज्ञान आ जाता 
है। केइलज्ञान अनन्त धर्मों को 
जानता है, और उसमें अपेक्षित 
धर्म भी आजाते हैं। इस संबंध 
में श्री अमृतचन्द्राचय देव ने खम- 
यसार के दूसरे कछझश में स्पष्टता 
की है | ( देखो समयसार कछश 
२ का भावार्थ ) आज्ञ कितने द्वी 
उपदेशक भी कहते हैं कि-आत्मा 
में सर्वक्ञशक्ति है या नहीं-उसका 
निर्णय करने की चर्चा या झझट 
में नहीं पड़ना चाहिये, अपने को 
सो राग्र-ह्ेष दूर करने का काम 
है न! लेकिन यह मान्यता महान 
अज्ञान है | सर्वज्ञ के निर्णय बिना 
मिथ्यात्व या राग-द्वेष दूर होते ही 
नहीं। सर्वक्षगवेव का निर्णय मोह- 
क्षय का उपाय हे-(सा बतलाते 
हुए भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव 
प्रवचनसार को ८ववों गाथा में 
कहते हैं कि-- 


जो जाणदि अरहन्त 
दव्वत्त गुणत्त पञ्जयत्तहिं । 
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सो जाणदि अप्पाण' 
मोहो खलु जादि तस्ख छूय॑ ॥ 


जो अरिह त भगवान को द्र॒व्य- 
रूप से, गुणरूप से ओर पर्याय' 
रूप से जानता है, वह (अपने) 
आत्मा को जानता है और उदच्चका 
मोह अवइय लय को प्राप्त 
होता है। यदि स्वज्ञता निशुचत 
नहो तो आत्मा का परिपूर्ण 
स्वभाव ही निश्चित न हो। यदि 
जीव आत्मा का परिपूर्ण ज्ञानस- 
भाव हद्वी निश्चित न करे तो उसे 
आत्मा की सच्ची श्रद्धा भी कैसे 
होगी ? और उसके बिना मिथ्यात्त्र 
भी दूर नहीं होगा, तथा भिश्यात्व 
दूर हुए बिना राग-द्वेष दूर नहीं 
दो सकता | इसलिये प्रत्येक जिज्ञासु 
जीव को प्रथम ही भात्मा की 
सम्पूर्ण सर्वज्ञत्व शक्ति का यथाथ 
निर्णय अवश्य करना चाहिए । 
सर्वज्ञ का यथार्था निर्णय करने से, 
जगत के अधिकांश विद्वान और 
त्यागी भा स्व) का स्वरूप 
समझने में जो भ्रांति कर रहे हैं 
उसका अयथार्थ पना ज्ञात हुए बिना 
नहीं रहेगा । 

ओर कोई ऐसा कहे कि- 
'कीड़े-मकोड़े आदि को जानने से 
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भगवान को क्‍या प्रयोजन है ? 
इसछिये भगवान उन्हें नहीं जानते!'- 
यह भी ग्थूछ ज्ञान ही है। 
आत्मा का ज्ञानस्वभाव है, वह जहँ 
पृण प्रगट होकर सबक ज्ञदशा होगई 
बहा उस ज्ञान में क्‍या ज्ञात नहों 
होगा ? सभी ज्ञात होता है। यदि 
सम्पूर्ण ज्ञेयों को न जाने तो पूर्ण 
ज्ञान ही सिद्ध नहीं होता। जगत 
के समस्त पदार्थों का प्रमेय स्थ्भाव 
हे, इससे पूर्ण ज्ञान ग्रगट होजाने 
से समस्त पर्याय. खयमेव उस 
ज्ञान में ज्ञात दोते हैं; इससे 'इन 
ज्ञेयों को जानना प्रयोजनभूत हे, 
ओर यह अप्रयोजनभूत है?-एसा 
उनके हे ही नहीं। आत्मा का ज्ञान- 
स्वभाव पूर्ण विकसित हो गया कहँ। 
उसमें कीड़ेमकोड़े आदि स्वयमेब 
ज्ञात होते हैं। जगत के ज्ञेय पदार्थ 
हों वे पूर्ण ज्ञान में ज्ञात न हों- 
यह केसे हो सकता है ? 

कोई लिखता है. किः- महावीर 
की सर्वज्ञ ओर सवदर्शों के रूप 
में प्रसिद्ध थी। वे सर्वज्ञ और 
सब दर्शी थे या नहीं-यह इस समय 
की चचौ का विषय नहीं है; पर 
वे विशिष्ट तत्वविचारक थे-यह 
कथन भगवान महावीर की सवज्ञता 
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को कुटिल पद्धति से छड़ाने वाढा 
है | सब ज्देव को सबकुछ जैसा है 
वैसा ही ज्ञान में ज्ञात द्ोगण है, 
इससे उनके कोई विशिष्ट. तत्व- 
विचार नहों होता । 'विचारक! तो 
अल्पज्ञ होता है। जिसको अबतऋ 
कुछ जानना दोष रद्दा हो बही 
विचारक होता है । विचार तो 
अतज्ञान का प्रकार है; भगवान को 
विशिष्ट तत्वविचारक कहना बह 
ता भगवान की सर्वज्ञता का अस्वो-' 
कार करके उन्हें अल्पक्ष मानने के 
बराबर हे। यह मान्यता बिलूकुछ 
मिथ्यात्व है । भगवान तो खवज्ञ 
हैं, उन्दे कुछ नवीन जानना या 
निर्णय करना नहीं रहा है। इससे 
उन्हें विचार करना रहा ही नहीं। 


आत्मा का ज्ञानस्वभाव है ओर 
विद्व के सभी पदार्थ ज्ञेय हैं, 
इसप्रकार  वस्तुग्वरूप ही एसा है 
कि वह पूृण ज्ञान में सम्पूण ज्ञात 
होता हे। सब' पदार्थ ज्षेय हैं, 
उन्हे' जानने बाला पृण् ज्ञान भी 
अवश्य होता ही है। वह आत्मा 
का दी सात ज्ञस्यरूप अथवा ज्ञयक- 
स्वरूप हे। 


इस प्रकार-(१) बम्तु के यथार्थ 
स्वरूप को ओर (२) सब श्वता को 


अविनाभावीपना है-अर्थात्‌ जो 
बसस्‍्तु के यथार्थ स्वरूप को जानता 
है बह आनमा की स्वज्ञता को 
भी अवश्य जानता है | जो सर्व- 
ज्ञता को नहीं मानता वह वस्तु- 
स्वरूप को भी नहीं मानता । 
श्र 

३--स्वभाव की ओर के ज्ञान 
आर पुरुषार्थ सहित क्रमबद्ध पर्याय 
की मान्यता । 

प्रवचनस्तार को ८०वबत्रों गाथा में 
भगवान श्री कुन्दकुन्दाचा य देव कद्दते 
हैं कि 'जो जीव अहन्त भगवान 
को द्रव्य गुण-पर्यायरूप से जानता 
है बह अपने आत्मा को जानता 
है और उसका मोह अवश्य छय 
को प्राप्त होता है । अन्त भग- 
वान एक समय में जगत के समस्त 
पदार्थों का स्वरूप संपूण तया ज्ञानते 
हैं; उनका ज्ञान सत्य ओर संपूर्ण 
दोने से सर्व बस्तुओं के स्तररूप को 
यथावत्‌ जानता है। तीनहाल में 
ज्ञिस समय जो पर्याय होने वाली 
है उसीप्रकार उसे निश्चित रूप से 
जानते हैं; क्‍योंकि ज्ञेय जसे हा 
उन्हें” बेसा द्वी परिपूर्ण जान लेना 
ज्ञान का स्वभाव है। जखा ज्लेय 
हो उससे बविपरीतरूप जाने तो 
जान विपरीत सिद्ध हो णओऔर यदि 
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सव ज्ञयों को न जाने तो ज्ञान 
अपूर्ण सिद्ध हो । 

वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है 
कि उसझी पर्याये क्रमबद्ध होती 
हैं । जितने तीनकाछ के समय हें 
चतनी हो बम्तु को पर्याये हैं, 
इसलिये किपघ्तो समय की पर्याय 
आगे-पीछे होती द्वी नहीं। जिस 
समय जो पर्याय होने योग्य हो 
उस्च समय वह्दी द्वोती है। छहों 
द्रव्यों में जो परिणाम होते हैं वे 
सब अपने अपने अवसर में स्वरूप से 
उत्पन्न ओर पू+रूप से विनष्ट हैं। 
द्रव्य में अपने अपने अवधरों में 
प्रकाशित होने वाे समम्त परि- 
णामों में पीछे-पीछ के अवसरों में 
पीछे-पीछे के परिणाम प्रगट दवोते 
हैं ओर पहले-पहक़े के परिणाम 
प्रगट नहीं होते। इसप्रकार प्रत्येऋ 
जीव ओर अजीब द्रव्य क्रमबद्ध 
परिणमित होते हैं, कोई द्रव्य आगे- 
पीछे की पर्यायों में परिणमित नहीं 
होता । द्रब्य को पर्यायों के क्रम को 
बदलने के लिये तीर्थंकर, इन्द्र, 
नरेन्द्र इत्यादि कोई समर्थ नहीं 
हैं। बसतु मं तीनझाछ की पयाये 
जिसप्रकार क्रमबद्ध हैं उस्रीप्रकार 
केवरुक्षानी के ज्ञान में वे ज्ञात 
होतो हैं । 
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यदि बस्तु की त्रिकाल की पर्योये 
क्रमबद्ध निःमानुखार न होतो हों 
तो स्वज्ञ भगवान का ज्ञान भी 
अनिरिचत सिद्ध हो । ओर अनि- 
शिचत ज्ञान हो बहँ। सब ज्ञता नहों 
होती । इप्॒प्रकार वम्तु में क्रमबद्ध 
पर्यायां को स्त्रीकार किये बिना 
सबज्ञता ही घ्िद्ध नहीं दोसकेगी। 


श्री समयसार के खब विशुद्ध- 
ज्ञान अधिकार की प्रथम (३०८ स 
३११) गाथाएँ इस सबंध में बहुत 
उपयोगी हैं। उनकी टीका में आचा- 
य देव कहते हैं कि- 

“जोबों द्वि ताबन क्रमनियमि- 
तात्मपरिणामैरुत्पथमानो जीब एव 
नाजीव: | एवमज्ञीवो१पि क्रमनिय- 
मितात्मपरिणामे रुत्पयमानो 5 जीव: एव 
न जीव: ।” 

अथ :-- प्रथम तो जीव क्रम- 
बद्ध एने अपने परिणामों से उत्पन्न 
होता हुआ जीत ही है, अज्ञीव 
नहीं हे | इसी प्रकार अजीब भा 
क्रमबद्ध अपने परिणामों से उत्पन्त 
होता हुआ अजीब ही है, जीव 
नहीं है ।! 

इसप्रकार वस्तुप्वरूप ऋरमबद्ध 
पर्याय षाछा ही है, ओर ज्ञानियों 
के सम्यग्ज्ञान में बसा ही ज्ञात 
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होता है। वस्तु की क्मबद्ध पर्यायें 
माने बिना सम्यग्जझ्ञान ही सिद्ध 
नहीं हो सकता । सम्यश्ज्ञान के 
पांच प्रकार हैँ:-मतिज्ञान, श्रतज्ञान, 
अतधिकज्ञान, मन:पर्यायज्ञान ओर 
केवलज्ञान-इन पांचों ज्ञानों में स्व॒य 
अपने योग्य, बम्नु की भूत-भत्रिष्य 
को क्रमबद्ध पयायों को जानने का 
सामरथ्य है। यदि उस ज्ञान में 
ज्ञात हुए अनुसार ही वस्तु में क्रम- 
बद्ध पर्याये न हों, और उनमें 
किचित्‌ भी फरफार हा तो वह ज्ञान 
मिथ्या ही धिद्ध हो। पाँच ज्लान 
के बिषय में झात्रों में जा कथन आता 
हे-वह यहाँ दिया ज्ञा रहा हे।--- 
मति-श्रतज्ञान 
श्री तत्वार्थ सूत्र के तीखरे अध्याय 
के इ६वे सूत्र में मनुष्यों के दो 
प्रकार बतलाये हैं; उनमें से आय 
मनुप्यां में जिन जीबाँ को विशेष 
शक्ति प्राप्त हो उन्हे ऋद्धिप्राप्त 
आय कहा जाता है। उनकी चुद्धि- 
ऋद्धि के स्त्ररप का वर्णन करत 
हुए एक “अप्टांगनिमित्तता बुद्धि! 
कही गई है । उम्चका स्वरूप इस्र- 
प्रकार हे --- 
“अन्तगिक्षि, भोम, अंग, सर्वर, 
व्यक्ञन, लक्षण, छिनन ओर स्वप्न- 
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ऐसे आठ प्रकार का निमित्त ज्ञान 
है। उसकी व्याख्या निम्नप्रकार हैः - 

(-सूथ , चन्द्र, नक्षत्र के उदय- 
अम्तादिक देखकर अतीत-अनागत 
फलछ का जानना वह अन्तरिक्ष 
निमित्तज्ञान हे । 

२-प्ृथ्वी की बठोरता, कोम- 
लता, चिकनाई या रूखापन देखकर, 
विचार करके अथवा तो पूबादि 
दिशा में सत्र पड़ता देखकूर हानि- 
वृद्धि, जय-पराजय इत्यादि का प्रगट 
जानना बह भोम निमित्तज्ञान हे । 

३-अ ग-उपांगादि के दर्शान- 
स्पश नादि से त्रिकाल भावी सुख- 
दुःखादि का जानना बह अंग 
निमित्तनज्ञान है | 

४-अक्षर-अनक्षररूप तथा शुभ- 
अशुभ को सुनकर इष्टानिष्ट फल 
का जानना वह स्वर निमित्तज्ञान हे | 

५-मम्तक, मुख, गीता इत्यादि 
स्थानों में तिल, मसला आदि लक्षण 
देखकर त्रिकाल सब धी हित-अद्वित 
का जानना सो व्यंजन निममित्त- 
ज्ञान है। 

६-शरीर पर श्रीवृक्ष, स्वसितिल्‍ृ, 
कलश, चक्र आदि चिन्ह देखऋर 
पुरुष के त्रिकाठ संबंधी रथान, 
मान, एश्वर्यादिक विशेषों का जानना 
वह लक्षण निमित्तज्ञान है। 


झात्मधमे : ६० 


७-वस््र, छत्र, अशन जयनादि 
से, देव-मनुष्य राक्षसादि से तथा 
शबस्ब-क टऋादि से छेदे जाये उसे 
देखकर त्रिझाल सब घी छाभ-अलाभ 
सुख-दुःख को जानना वह छिन्न 
निमित्तज्ञान है । 

८-तात-पित्त-श्छेष्म रहित पुरुष 
को, मुख में पिछली रात्रि में च द्र, 
सूर्य, पृथ्वी, पर्वत या समुद्र का 
प्रवेशादि होना-ऐसा स्वप्त शुभस्वष्न 
है। घी-तछ से अपनी देह छिप्त 
हो और गधा-ऊँट आदि पर चढ़- 
कर दक्षिण दिशा में गमनाई करे 
ऐसा स्वप्न वह अशुभरप्न हे; 
उसके दर्शन से आगामी काल में 
जीवन-मरण, सुख-दुःख।दि का ज्ञान 
होना वह स्वप्न निमित्तज्ञान है। 


इन आठ प्रकार के निमित्त- 
ज्ञान का जो ज्ञाता हो उसे अप्टांग- 
निमित्तवुद्धि-ऋद्धि हे । 

अब यदि द्रव्य की पर्याये' 
क्रमबद्ध न होती हों और आगगे- 
पीछे होती द्वां तो उपरोक्त कथित 
अप्टांगनिमित्तताबुद्धि किसी जीव 
के हो ही नहीं सकती । और अध्ांग- 
निमित्तताबुद्धि वह मति-प्रतज्ञान 
है, इससे मति-श्रतज्ञान का दी अभाव 
सिद्ध होगा । 
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अवधिज्ञान 

उत्कृष्ट अवधिज्ञान असंख्यात 
लोकप्रमाण से अतीत ओर अना- 
गत काल को जानता है । रूपी 
पुद्टठ और उन पुदुगछां के संबंध 
वाले संसारी जीत्ां के विक्रारी भाजों 
को अवधिज्ञान प्रत्यक्ष जानता है। 

अब यदि रूपी पुदूगल ओर 
जींब के विकारी भाव क्रमबद्ध प्यौय- 
रूप परिणमित न होते हों और 
आगे-पीछे चाहे जैसे परिणमित होते 
हों तो अवधिज्ञान रूपी द्रव्यों के और 
जीव के विकारी भावों की असख्यात 
लोकप्रमाण अतीत ओर अनागत 
काल की पर्यायों को बतमान में 
किसप्रकार जान सके ? अवधिज्ञान 
ने जिसप्रकार जाना उसीप्रकार यदि 
पदार्थों" की क्रमबद्ध पर्याय न हो 
तो अवधिज्ञान ही सिद्ध नहीं हो 
सकेगा । स्वभावपयाय हो या विभाव- 
पर्याय ६, वे सब क्रमब्द्ध ही 
द्वोती हैं । 

मन:पय यज्ञान 

अपने तथा पर के जीवन-मरण, 
सुख-दुःख, छाभ-अलाभ इत्यादि को 
विपुलमति मनःपर्यय ज्ञान जानता 
है; ओर व्यक्तमन या अव्यक्तमन 
से बितवन किये हुए, चितबन न 
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श्िये गये अथवा तो आगे चलकर 
जिसका चितबन करेगा-ऐसे सक'- 
प्रकार के पदार्थों को भी वह ज्ञन 
जानता है। काछ की अपेक्षा से 
हू ज्ञान जपन्यरूप से सात-आठ 
भव आगे-पीछे के जानता हैं और 
उत्कृप्टरूप से असंख्यात भत आगे- 
पीछे के जानता है। भविष्य के 
जीवन-मरण, छाभ अछाभ इत्यादि 
यदि निद्िचत न दो तो ज्ञान उन्हे 
केसे जानेगा ? 
केवलज्ञान 
केवलज्ञ न सर्व द्रव्य-गुण ओर 
उनकी त्रिकाल्वतों अनन्तानन्त पयौयों 
को अक्रम से एक काल में जानता 
है । यद्द ज्ञान सहजरूप से ( इच्छा 
बिना ओर उपयोग को पर सन्मुख 
लिए बिना) सर्व ज्ञेयों को जानता 
है। केत्रलज्ञान पूर्ण ज्ञान है ओर 
उसमें प्पृर्ण ज्ञेय ज्ञत होते हैं । 
यदि छोकाछोक से भी अनन्तगुने 
ज्ञेय हों तो उन्हें भी जान छे-ऐसा 
दिव्य सामथ्य केवलछज्ञान में है। 
इन पांचों प्रचार के सम्यग्जञान 
का स्त्ररूप एछा बतलाता है कि 
प्रत्येक द्रव्य के अनादि-अनन्तकाछ 
को समस्त पर्याये' क्रमबद्ध द्ोती 
हैं, वे आगे-पीछे नहीं होतीं ओर 
उनके क्रम को बदलने के छिये 
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कोई समर्थ नहीं हे। वास्तव में 
इस में आत्मा के ज्ञायकमाव का 
निर्णय आता है, ओर श्लायक्रभाव 
का निर्णय ही सम्यक पुरुषार्थ है। 
जीब के यथार्थ पुरुषाथ' के बिना 
यह निर्णय नहीं हो सकता । जीब 
जब ऐसा निर्णय करता है तब 
उसे पर पदार्थों में कुछ भी फेर- 
फार करने की मिथ्याबुद्धि नहीं 
रहती । विश्व के समस्त पदाथ 
अपने स्वभावानुसार क्रमबद्ध ही होते 
हैं, इससे में उनमें कुछ भी फेर- 
फार कर हो नहीं सकता-एसा 
अपने ज्ञान में निर्णय होने से, 'पर 
पदार्थों का क्‍या द्वोता है ?! उस 
ओर लक्ष करना नहीं रहता, इससे 
उसका पुरुषार्थ अपने ज्ञानस्वभाव 
की ओर ही उन्मुख होता है। ओर 
अपने में भी, पर्यायबुद्धि दुर होकर 
द्रव्यटष्टि होती है । 

“यदि सब नियमबद्ध-क्र मसर 
होता हे ओर जीब उसमें कुछ भी 
फेरफार नहीं कर सक्रता, तो जीव का 
पुरुषार्था नहीं रहता”-ऐसा मानने 
वाले को, क्रमबद्ध पर्यायों को जानने 
वाढा जो अपना ज्ञायक स्वभात्र 
है-उसकी प्रतोति नहीं हे । समस्त 
पदार्थों में क्रमबद्ध परिणमन होता 
है उसका में ज्ञाठा हूँ-ऐसा जो 
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ज्ञायक भाव हे, वही परम पुरुषार्थ 
है। पर में कुछ भी फेरफार कर 
सके-ऐसा आत्मः का पुरुषार्था है 
ही नहीं । 

जिन्हे पर के उपर आधिपत्व 
रखना है, “पर का में करता हूँ, 
में करता हूँ-ऐसे मिथ्या अदकार 
से दुनियां के पदार्थों के स्राथ 
लिपटकर गछे मिलना है, समाज 
की व्यवस्था करने के अभिमान में 
जिनकी बुद्धि रूुछ गई है ओर पर 
के साथ के संबंध से छूटकर 
जिन्हे स्वभावान्मुख नहीं दाना हे - 
ऐसे जीवों को उपरोक्त बस्तुम्बभाव 
को बात सुनकर ऐसा दो जाता 
है कि-'करेरे ! क्‍या आत्मा किमी 
का कुछ भो नहीं कर सकता ? 
आत्मा पर में कुछ फेरफार नहीं 
कर सकता ? तो आत्मा पुरुषाथ- 
गहित निरुयमी ओर निष्क्रिप हो 
जायेगा ।' ऐसे जोबों को पर पदार्थ 
का अहंकार करना ही पुरुषार्थ 
भाषित द्वोता हे, परन्तु उस अ्कार 
से रहित वीतरागी ज्ञायकभात प्रगट 
करना ही परम पुरुषाथ है-ऐसा 
वे नहीं जानते | जीत का पुरुषार्थ 
अपने में ही होता है, ओर पर में 
वह कुछ भी नहीं कर खकता;- 
ऐसा जिन्हे भान नहीं है उन जोबों 
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की दृष्टि पर को ओर से, निमित्त 
की ओर से, शरीर की क्रिया की 
ओर से, कम के उदय को ओर 
से, व्यवहार की ओर से, पुण्य की 
ओर से या पर्याय की ओर से 
कभी नहीं हटती थोर ज्ञानसभावी 
के स्वद्रव्य की ओर उनकी दृष्टि 
नहीं जाती; इसप्रकार उन्हे वस्तु- 
स्वरूप का अथवा आत्मा का निर्णय 
नहीं है। जिन्हे वस्तु की क्रमबद्ध 
पर्यायों की प्रतीति नहीं है, उन्हें 
सबज्ञ की या आत्मा के शज्ञानस्व- 
भाव की प्रतीति नहीं हे | क्रमबद्ध 
पर्याय की प्रतीति में ही सच्चा 
झान ओर सच्चा पुरुषार्थं है; इस 
प्रतीति के बिना पर का अद्ठ कार 
दूर नहीं होता और ज्ञान स्वभाव 
में स्थिर नहीं होता, इससे अक्ञान 
दूर नहीं होता। 

वस्तु में खमाव से ही क्रम- 
बद्ध परिणमन होता हे,-उस्को 
जिन्हे प्रतीति नहीं है वे ऐसी भ्रमणा 
का सेवन करते हैं कि-'जिसा 
निमित्त आये बसा कार्यों होता हे, 
जैसा कर्मा का उदय हो बेसे भाव 
जीव को करना ही पड़ते हैं। बाह्य 
की समाजव्यवस्था ठीक नहीं हे 
इसलिए जीव दुःखी हैं, समाज के 
कार्य. ओर उसझी व्यवस्था में 
फेरफार करना-बह अपने पुरुषांथ 
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के हाथ की बात है ।” यदि वस्तु 
की क्रमबद्ध पर्यायों की यथार्थ 
प्रतीति हो तो यह स्रभी मिथ्या 
भ्रमणाएँ दूर हो जाये । 
क्रमबद्ध पर्याय का निर्णय करने 
में अपने ज्ञान में पुरुषार्थ रुकता 
है, इससे ज्ञान ओर पुरुषा्था कार्य 
करते हैं, तथापि उस ज्ञान ओर 
पुरुषाथ को जो अस्वीकार करते हें 
वे इस यथार्थ' वर्तुनियम को नहीं 
खमझे हैं। अपनी वर्तमान पर्याय 
में जिस ज्ञान ओर पुरुषा्थ का 
कार्य हो रह्या है उसे जो न माने, 
उम्चके यथार्था वस्तुस्वभाव के क्वान 
का पुरुषार्था कहाँ से होगा? ओर 
वह वस्तुस्वभाव को किसप्रकार 
समझेगा ? कभी नहीं समझ सकता। 
इसग्रकार--(१) वस्तु के यथाथ 
स्वरूप को, (२) सब'ज्ञता को ओर 
(३) क्रमबद्ध पर्याय को, एऋ%-दूसरे 
के साथ अविनाभावीपना है। इन 
तीनों के ज्ञान के खाथ “जैनधम ? 
का ज्ञान भी आ ही जाता हे-वह 
अब कहा जांता हे। 
न 
४-जेनधर्म 
“जैन? अथोत्‌ जीतने बाला; 
धरम? आत्मा की शुद्ध पर्याय है, 
आत्मा में स्वाश्रय से वह पर्याय 


प्रगट होती है । शुद्ध पर्याय प्रगट 
होने से अशुद्ध पयौय का (विकार- 
का) अभाव होता है। इसप्रकार 
आत्मा अपने शुद्ध भात के द्वारा 
विकार को जीत लेता है, इससे 
उस जीतने वाली शुद्ध पर्याय को 
ज्ञेनधर्म” कद्दा जाता है| इसप्रकार 
'जैनधम? भाववाचक शब्द है, वह 
कोई स प्राय, संघ या समाज- 
सूचक नदों हे । जो आत्मा अपने 
में शुद्ध पर्याय प्रगट करके विकार 
को जीत छेता है वह स्वय' “जन- 
धर्मी” है। 

(१) जो जीव वस्तु का यथार्थ 
सत्ररूप जानते हैं उन्हे (२) अपना 
आत्मा सर्व ज्ञायकस्वभावी हे- 
ऐसा निर्णय होता है, तथा (३) 
अपने स्वभाव की ओर के ज्ञान 
ओर पुरुषार्था सहित क्रमबद्ध पर्याय 
का निर्णय द्वोता है ओर (४) 
उन्हें अपने में शुद्ध पर्यायरूप जैन- 
धर्म प्रगट होता है। जगत के सभी 
पदार्थों पर स ओर अपनी क्षणिक 
पयौयों पर से दृष्टि हटकर, अपने 
त्रिकाछ धत्र चेतन्‍्य निजानन्द स्व- 
भाव का आश्रय करके उसमें पर्याय 
अभेद्‌ हुई-वद्दी जनधर्मा है । ऐसा 
शुद्ध पर्यायरूप सत्यथर्मो (जेनधर्मा) 
एक ही प्रकार का है; उसमें दूखरे 
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प्रकार या भंद हो ही नहीं सकते। 
पर्याय की द्वीनाधिकता हो तथापि 
धर्म तो त्रिकाछ एक हो प्रकार 
का है। फिर भी जेनधर्म के नाम 
से जो भेद चल रहे हैं वह वास्तव 
में जेनधर्मा नहीं है, परन्तु अज्ञान 
के घोर बादलों का प्रताप हे। एसा 
होने पर भी, ऐसे इस काछ में भी 
झुमुक्ष्ओं का मदत भाग्य है कि 
परम कृपाल सद्गुरुदेवश्री के परम 
सत्य घधर्मोपदेश का अपूब छाभ 
निरन्तर मिल रहा है। कोर इस 
परम सत्य धर्म को समझने की 
रुचि वाले बिरछे जिज्ञासु जीवों की 
वृद्धि भी दिन प्रतिदिन द्वोरदी है। 
५-अनेकान्तवाद 

उपरोक्त चारों बोलछों में अने- 
कान्तवाद भी स्वयमेव आ जाता 
है। भआात्मा अपनेरूप से है ओर 
पररूप से नहीं है-एस्रा मिशिवत करके 
पर को ओर की रूचि ओर इन्मु- 
खता का हटाकर स्वभाव को 
रूचि और उस ओर उन्मुखता 
करने का नाम बाघ्तव में छनेकांत 
है| निशभवय ओर व्यवद्दार दोनों 
को जानकर निश्चय को ओर ढलने 
से (झुछने से) द्वी अनेकान्त द्वोता 
है। 'आत्मा निभचय से पर का 
कर्ता नहीं है ओर व्यवहार से पर 
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का कर्ता है, निःचय से आत्मा 
शुद्ध रागरहित है ओर व्यवद्दार से 
रागयुक्त अशुद्ध है; निश्चय से 
(द्रव्याथकनय से ) आत्मा नित्य 
है ओर व्यवहार से ( पर्योयार्थिक- 
नय से) आत्मा अनित्य हैं'-इस- 
प्रकार दोनों नयों को जानकर, यदि 
निएचयनय के विषयभूत परमार्थ 
स्वभाव की ओर उन्मुख न हो तो 
अनेकान्त नहीं होता । पर्याय का 
आश्रय छोड़कर त्रिकाली धुबद्रव्य 
का आश्रय करने में ही द्रव्य-पर्याय 
की अभदता है, वही अनेकान्त 
(प्रमाण) है। ओर इसप्रकार अपने 
अभद म्वभाव को ओर उन्मुख 
होकर अनेकान्त प्रगट किए बिना- 
(१) वस्तु के स्वह्वप का, (२) 
आत्मा के सवृज्ञ खभाव का, (३) 
क्रमबद्ध पर्याय का अथवा (४) जैन- 
धर्मा का, यथाथ निण य नहीं होता।* 

इस समय अनेकान्त के नाम 
से मुख्यतया विद्वानों ओर उपदे- 
शर्कां में भारी गड़बड़ चल रही है | 
अनेकान्त तो वस्तु के स्वरूप का 
निश्चय करने वाला है-उसके बदले 
जिसे जो अच्छा छगता है उसी- 
प्रकार अनेकान्त ओर धर्म के नाम 
पर विपरीत कथन करते रहते हैं; 
इसलिए मुमुक्षु जीवों को खतसमा- 
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गम से सभी पक्षों का बराबर 
विचार ओर परीक्षा करके, सत्य- 
अप्तत्य का यथार्थ. निर्णय करना 
चाहिए | इस लेख में बतलाये हुए- 
(१) वम्तुस्तरूप (२) आत्मा का 
सर्वज्ञ रत्रभाव (३) क्रमबद्ध पर्याय 
(४) जैनधर्म ओर (५) अनेकान्त- 
बाद। इन पाचों आवश्यक विषयों 
का अवश्य निर्णय करना चाहिए, 
क्योंकि इसके निर्णय के बिना 
कभी आत्मकल्याण नहीं द्वोता । 

>८ ९ ५ 

इस कलिकाछ में धर्म के नाम 
पर, वेष के नाम पर, देश को 
सेबा के नाम पर, त्याग के नाम 
पर-इत्यादि अनेहृप्रकार से मिथ्या 
मान्यताओं को पुष्टि दो रही है- 
यह प्रगट ही है। आत्मोथी जीब 
उन पाखण्डों से बचे, धर्म के नाम 
पर चलने वाछे पाखण्ड बन्द दरॉं, 
और जगत के पदार्थों का तथा 
आत्मा के धर्म का खच्चा स्वरूप 
क्या है? उसे छोग जानछे ओर वे 
धर्मा के स्वरूप को प्राप्त करे-यही 
“आत्मघर्मा” पत्र का द्ेतु है; 
इससे यथार्थ वस्तुस्वरूप बतछाने 
वाले छेख द्वी उसमें दिये जाते हैं । 
उसमें किसी भी व्यक्ति की निंदा 
या अगत टीका बिलकुछ नहीं की 
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जाती। मात्र सत्यस्वरूप क्‍या है, 
ओर असत्य क्या हैं ? उप्तका जिदे- 
वचन कारणों सहित युकि ओर 
आगमादि के आधार से दिया 
जाता है। 

आत्मधर्म कोई लोकिक पत्र 
नहीं है; यह धम' के नाम से 
पालने वाढे दूखरे पत्रों को अपेक्षा 
बिलकुल भिन्न जाति का हे। इसमें 
जो कुछ भी दिया जाता है वह 
सत्तत्व के प्रतीकरूप होता है । 
इस्र पत्र में जो कुछ प्रकाशित होता 
है वह यद्यपि पू० गुरुदेव श्री कानजी 
स्वामी के मुख से जो व्याख्यान प्रति- 
दिन होते हैं उनका अंशमात्र द्वी 
है; तथापि उतने में 'गागर में सागर? 
की भति मद्दान तत्व भरा होता 
है। इसलिए अन्य पत्रों की माति 
इस पत्र को नहीं पढ़ना चाहिए; 
इसके प्रत्येक वाक्य के भाव को सम- 
झक्र पढ़ने का खास आग्रद्द है । 

अपने क 4 पुधारक मानने वाले 
कितने ही भाई ऐस्रा मानते हैं कि 
हम देश-सेवा कर रहे हैं; ओर वे 
देश-सेवा को ही धर्मा मानकर धर्म 
के नाम की ओर घृणाभाव रखते 
हैं।वे भी इस्र पत्र को कुछ समय 
ध्यानपू्वंक ओर तुलनाशकि से 
पट्कर अभ्यास करे तो उनकी 
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धर्म के ओर की घृणा दूर होकर 
परम सत्यधर्मभ की रुचि हुए बिना 
नहीं रहेगी। इसलिए उन भाइयों 
से इस पत्र का अभ्याख करने के 
लिए नम्र निवेदन है । 

कोई भी जीव चाहे जिसके 
छिए चाहे जेसा अभिप्राय रखने में 
स्वतत्र है। डअितने हो नास्तिक 
जैसे छोग सत्‌ धर्मा को हंधग 
[ प्रणमफण्ट ) मानते हैं, उन्हे 
भी आत्मधर्म में आने वाछे वस्तु- 
स्वरूप का अभ्यास करने की खास 
सूचना हे। वस्तुस्वरूप के यथाथ 
ज्ञान बिना कभी भी कोई जीव 
सुखी नहीं द्ोता। जनधर्मा कोई 
बाड़ा या कल्पित मत नहीं है, 
परन्तु वस्तु का स्वरूप जैसा हे वैसा 
वह बतलाता है; इससे जेनधर्मा 
वस्तु का स्वभाव है। वस्तुस्वरूप 
के अभ्यास के बिना कोई सुखी 
होना चाहता हो तो वह अशकक्‍्य है । 


वर्तमान शिक्षा कितने ही 
युवकों के दिमाग में ऐसी धुन पेदा 
करती है क्रि-'हम बड़े बुद्धिमान 
हैं; ओर जिन्होंने हमारे जैसी शिक्षा 
नहीं छी है वे मू्ख हैँ-ऐसा वे 
मानते हैं। ओर कहते हैं कि धर्म 
का अभ्यास तो निवृत्त हुए-चृद्ध 
छोगों के छिए हैं, अपना कतृ व्य 
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तो है जगत्‌ में आगे बढ़कर 
घन प्राप्त करना, ओर वे काम करना 
ज्ञिनसे देश-ज्ञाति की उन्नति हो । 
ऐसा मानकर उस सम्बन्धी बाते 
ओर चर्बाएँ करते रहते हैं; 
उन्हें एसा छगता है हि धम' तो 
णक व्यर्थ की बस्तु हे, उस्तके बिना 
ही सुखी हुआ जा सकता है | उनकी 
यह मान्यता और< विचार कितने 
अहंकार पूर्ण ओर मिथ्या हेँ-वह 
सब इस पत्र के पढ़ने से मालूम 
हो सकता है। धर्मा का अभ्यास 
मात्र निवृत्त या बुद्ध पुरुषों का 
कार्य नही है, छेकिन धर्म तो प्रत्येक 
जीव का कतव्य है। जो जीत्र 
सुखी द्वोना चाहते हों उन सबको- 
चाहे वह् पृद्ध हो या बालक हो, 
पुरुष द्वो या श्री दो, पढ़ा-छिखा हो 
या अनपढ़ द्वो, निर्धन हो या धन- 
बान हो-प्रत्येक का यदह्दी कतव्य 
है.-ऐस। यह पत्र खचोट रीति से 
खिद्ध करता है और साथ ही साथ 
यह भी यथार्थतया समझाता है कि 
धर्म आत्मा की वस्तु हे, इससे 


उसका प्रारभ भी आत्मा में से हो 
होता है। किन्दीं बाह्मक्रियाओं द्वारा 


उसका प्रारभ नहीं दहोता। इसलिए 
सब युवक भी इस पत्र को 
पढ़ें, विचार करे. कोर अपनी 
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तुलनाशक्ति द्वारा सत्य-अधत्य का 
निर्णय करे, तो उन्हे छाम द्वो 
ओर जीवन में शेष रह जाने वाला 
ख्ब से महान कत व्य उनकी खमझ 
में आ जाये । 

ओर धर्म के नाम से स्थूछ 
क्रिया के आग्रह में फँपे हुए तथा 
जड़ की क्रिया में आत्मा का घर्म 
मानने वाले ज्ञीवों को धर्म की 
क्रिया का सच्चा स्त्रूप विशिष्ट- 
रूप से यह पत्र समझाता है। 

यद्यपि धर्म के नाम पर आज- 
कछ बहुत मिथ्यावाद चल रहे हैं 
ओर यह आय देश, बाह्यवेश देख- 
कर जितना ठगा जाता हे उतना 
अन्यत्र कही नहीं ठगाता। तथापि 
ऐसा मान छेना कि “जगत में से 
सत्यधर्म का सबंथा छोप होगया 
हे ओर सभी जगह मिथ्यावाद ही 
चल रहा हे-यह भी महान भूछ 
है। इस काल में भी सत्यथर्म 
का सवथा छोप नहीं हुआ है, 
इसलिए थेय पूरक सत्यासत्य की 
परीक्षा करना सीखना चाहिए | इध्- 
लिए खभी लोग एक वर्ष तक इस 
आत्मधर्म? पत्र का अभ्यास निय- 
मित्त करे. ओर सत्य-असत्य की 
परीक्षा करे-ऐसी नम्न सूचना है । 

अभीत रु अनेछ जिज्ञासु जीबों 
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ने इस्र पत्र से छाभ लिया है ओर 
इससे खत्‌ धर्म का अच्छा प्रचार 
हुआ हे । तथापि इस पत्र का 
जितना विज्ञाल प्रचार ओर प्रसार 
होना चाहिए उतना अभी नहीं हुआ 
है, उसके लिए पत्र की ग्राहकसंख्या 
में वृद्धि होने की आवद्यक्ता है। 
आत्मधर्मा के प्रत्येक ग्राहक, पाठक 
ओर धर्मप्रेमी भाई-बहिनों को 
उसके लिए प्रयास करना चाहिए। 
प्रत्येक ग्राहक ओर पाठकों का कर्तव्य 
है कि उन्हें इस पत्र के प्रचार 
के लिए होसके उतना प्रयत्न करना 
चाहिए ओर अपने सम्बन्धियों को 
इस पत्र के खाध्याय के छिए आग्रह 
करके उन्हें सत्यधर्म के प्रति प्रेरणा 
देना चाहिए । 

आतन्मधम न पढ़ने वाढों के 
सम्बन्ध में कहकर अब, आत्मधर्मा 
के जिल्लासु पाठकों से एक आब- 
इयक बात कहना है #ि-जेनदर्श न 
एसा गभोर हे हि ज्ञानी पुरुषों के 
सीधे ससग' के बिना कोई जीर 
उसके रहस्य को प्राप्त नहीं कर 
सकता, इससे शाझ्रों में देशनालब्धि 
का वर्णन आता हे। श्रीमद्‌ राज- 
चन्द्रजी के शब्दों में कहे तो- 
*पावे नहिं गुरुगम बिना, ओही 
अनादि स्थित'-अनादि से ऐसी हीं 
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वस्तुस्थिति है कि गुरुगम अर्थात्‌ 
देशनालब्धि के बिना कोई जीव 
धर्मा प्राप्त नहीं कर सकता। ओर 
यह देशनाछब्बि मात्र शाख्रादि के 
पढ़ने से या अज्ञानी के उपदेश से 
कोई जीब प्राप्त नहीं कर सकठा | 
किन्तु ज्ञानी पुरुष के उपदेश का 
श्रवण करे तभो देशनाछब्धि प्राप्त 
होती है । इसलिए धर्म के अभि- 
छापी जीवों को एकबार तो अवश्य 
दही सत्समागम करके सदगुरुगम से 
देशनालब्धि प्राप्त करना चाहिए। 
अपने आप शाश्चस्वाध्याय से जो 
कार्य वर्षों तक न हो वह सत्पुरुष 
के प्रत्यक्ष समागप्र से अल्पकाल में 
हो जायेगा । इखनछिए आत्मधर्म के 
पढ़ने मात्र से संतोष न मानकर 
विशेष म्पष्ट समझने के लिए पूज्य 
गुरुदेवभी की अमृतवाणी का साक्षात्‌ 
पान करने के लिए हमारा आग्रह 
है। ज्ञानी पुरुष के श्रीघम्रुख से 
आध्यात्मिक उपदेश का साक्षान्‌ श्रवण 
करना ही आत्मार्थियों को कल्याण 
का मुख्य कारण है। एकबार तो 
सत्‌ की रुचिपूर्व क घेतन्यमूर्ति ज्ञानी 
पुरुष के पास से अवश्य श्रवण 
करना चाहिए। ऐसा करने से द्वी 
आत्मा में सत्‌ू का परिणमन 


होता है । 
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श्री मोक्षमार्गा प्रकाशक में- 
'द्ृब्यलिंगी मुनि की सम्यग्ज्ञान के 
लिये हाने वाढी प्रवृत्ति में अयथा- 
थता? बतछाते हुए कहते हैं कि- 
*, ,.कोई जीव इस शास्त्र का भी 
अभ्यास करता है, परन्तु जहा जसा 
लिखा है वेखा स्वयं निर्णय करके 
अपने का अपनेरूप, पर का पररूप 
आर आख्रवादि का आम्मवादिरूप से 
श्रद्धान नहीं करता। कदापि मुख से 
एसा भी यथावत्‌ निरूपण करता 
है कि जिसे सुनकर अन्य जीव 
सम्यग्टप्रि हो जाये ।” (इसके अति- 
रिक्त छाटीसंहिता में भी पृ० २१६- 
१७ में इसी अथ का कथन हे।| 


परन्तु उपरोक्त प्रसंग में जो 
जीव सम्यम्ट्प्टि हो जाता हे उस 
जीव ने पृ में किसी ज्ञानी के पास 
से देशनालब्धि अवध्य ही प्राप्त 
को ह्वातो है। जा जीव सम्यग्हप्टि 
होता हे. वह पांचलब्धिपृत्रक ही 
हंतता हैं; उसमें तीसरी देशनालब्धि 
हू । देशनाछव्धि ज्ञानी के उपदेश 
से होती है, अज्ञानी के उपदेश से 
कृदापि नहीं होती। तथापि अनेक 
जीव आज एसा कद्दते हूँ कि अज्ञानी 
के उपदेश से भो देशनाछब्बि हो 
जाती है । बेसा कहने वालों ने धर्म 
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के सच्चे निमित्त को भी नहीं 
ज्ञाना है। 

जिसने आत्मज्ञानी गुरु के पास 
से पहले वस्तु का यथार्थ स्वरूप 
सुना हो ओर उस समय उसे 
सम्यग्द्शन न हुआ हो, प/न्तु उस 
देशना के संम्कार रह गये हों- 
एसा कोई जीव द्रव्यछिंगों का डप- 
देश सुनकर सम्यम्द प्र हो जाता 
है । वहा वॉम्तव में उस जीव को 
वर्तमान द्रव्यलछिंगी के पास से 
देशनालूब्धि प्राप्त नहीं हुईं हे कितु 
पूर्व में ज्ञानी के पास से प्राप्त 
हुई हे। जिन जीबों को पूत्र' में 
आत्मज्ञानी के पास स देशनालूब्धि 
प्राप्त न हो ओर उसके सस्‍कार 
न हों वसे जीव कभी भी द्रव्य- 
लिंगी के उपदेश से सम्यस्टप्टि 
नहीं हो सकते। एसी वस्तुस्थिति 
होने पर भी जो अक्षानी के उपदेश 
से भी देशनालूव्य और सम्पर्द- 
शंन होना मानते हैं वे धर्म के 
सत्य निमित्त का निपेधथ करने बल्ले 
हैं। धम में सन्पुरुष का उपदेश 
ही नि्मित्तरूर होता है-एसा ज्ञा 
व्यवहार है उसका भी ज्ञान उन्हें 
बिपरीत हे । इसलिए मुमुशक्षुओं को 
धर्म' में ज्ञानी पुरुषां का ही उपदेश 
निमित्तरूप होता हे-एसा बराबर 


* शेह्थ 


समझकर सत्समागम से स्वभाव को 
समझने का प्रयत्न करना चाहिए । 
>< 

यह आत्मधर्मा मासिकपत्र जिस 
तरह दोपके अधिक विकसित 
हो और उसके ग्राहकों की संख्या 
में वृद्धि हो-एसे हेतु को लक्ष में 
लेकर इस व से श्री जैन स्वाष्याय 
मन्दिर ट्स्ट ने आत्मधर्मा का आर्थिक 
भार अपने ऊपर छे लिया है । 

आंत्मधर्मा के सभी धर्म-प्रेमी 
पाठकों से साश्रह निवेदन है कि- 
इसे अपना ही जानकर इसका 
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अधिहाधिक प्रचार करे | इस समय 
आत्मधर्म के करीब ११०० ग्राहक 
हैं; ओर इस वर्ष में २००० ग्राहक 
हो जायेगे-ऐसी हमें आशा है । 
अन्त में, आत्मधर्म में प्रगट 
होने वाले अध्यात्म-त्लोत जिनके 
पावन शज्ञान-समुद्र भें से निरन्तर 
बहते हैं-एसे परम कृपाल पूज्य 
गुरुदेवशी के चरणारवत्रिद में नम- 
स्कार करके उनकी कल्याणक्ारिणी 
बाणी जयब॒न्त प्रवर्त मान रहे-एऐसी 
भावना के साथ इस लेख का समाप्त 
करता हूँ। -+संपादक 


बा <%७०७ ४०००» 


आत्मा को भगवान माने वह भगवान होता है । 





आत्मा त्रिकाल पृण स्वरूप हे, 
उस त्रिकाछ स्करूप में शग नहीं 
है, इससे आत्मा की भगवान का 
आश्रय नहीं हे। आंत्मा के स्वभाव 
को राग की भी शरण नहीं हे तन 
फिर भरबान तो राग के निमित्त- 
रूप हैं उनकी शरण कहीं से द्ोगी ? 
जो जीव अपने से भिन्न भगवान 
की झरण मानता है वह जीव रक 
हे-पराध्रित है। जिसने भगवान 


की शरण मानी है उससे भगधान 
की ओर का राग करने योग्य माता 


हैं, परूतु रागरहित सेतन्यरवभाव | 


को नहीं माना है- इससे वह जीब 
अधर्मी हे। “दीन भयो प्रभुपद 
जपे रे, मुक्ति .कहाँ से होय ?”? 
में वबिकारी हूँ, शागी हैं, भगवान 
की भक्ति से मेरा उद्धार होजायेगा- 
इसप्रकार रक होकर जो जीव 
भगवान की प्रार्थना करता है उस्र 
जीव की मुक्ति कहूँ से द्वो ? मैं 
रागी हूँ, अपूर्ण हँ,-ऐसा मानकर 
प्रभुषद की याचना करे तो प्रभुषद 
कहेँ। से मिक्ेगा ? जो जीव अपने 
को भगक़ानस्वरूप मामे वह जीव 
मुक्त होता है। मगवान ने शुभराग 
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को धर्मा नहीं कहा है, तथाप ज्ञो 
जीव भगवान की भक्ति के झुभराग 
से धम मानता है वह वास्तव में 
भगवान का भक्त नहों हन्‍्तु विगेधी 
है। प-य में क्षणक राग होने पर 


भी ज्ञो उसकी पक छोड़कर अपने. 


स्वरूप को पापरहित मानता है वह 
महान सम्राट है; ज3ह छिसी पर 
का आश्रय नहीं मानता क्रिन्तु अगने 
ही स्वभाव का आध्रय करके मुक्ति 
प्राप्त करता है। जो जीव राग- 
रदित स्वभाव को नहीं मानता ओर 
क्षणक राग को ही पकड़ता है बहू 
जीव रंक है, वह्द परात्रय मानकर 
ससार में भ्रमग करता है । 
प्रइन:--ज्ञानी जीव भी रूग- 
बान को भक्ति करते खम्रय एसा 
कइते हैं कि दे नाथ ! भव भव 
में आपकी शरण मिलती रहे !! 
यदि भगवान को शरण नहों तो 
ज्ञानी एसा कं बालते हैं ? 
नत्त२:---'भव-भव में भगवात 
को शरण मिले !-नयट्ध मात्र 
निमित्त को भाषा है | इस. भाषा 
का कर्ता ज्ञानी नहीं हे। इस भाषा 
के समय ज्ञानी के अतः में एसा 
ह अभिवाय होता है कि-शागरदित 
चिदुनद मेरा स्वरूप है ।' एसी 
अ्रद्ध-ज्ञात होने पर भी अभो पर्यौथ 


; रेह& ९ 


में राग है। जहातक रग हो 
कहूँ तक हमें अशुभराम तो नहीं ही 
हो, किन्तु बीतरागतः के निमित के 
प्रत लक्ष हो और उमीका बहु- 
मान हो | झुपराग दृटकर अश्युप- 
रग नहीं ढो। अब शुभराग अधिक 
समय तक नहीं ढि6 सकता वह 
अल्पकाल में ही बदलकर या तो 
वीरराग भव होता हे या अशुभ- 
भात होता है । बीतगग शी ही 
शरण हो ?-इसमें ज्ञानी की ऐगमी 
भावना है कि-यह झुभ टूटकर 
अशुभ न हो परन्तु शुष टूट४र 
दीतरागता होज्ञाये । बीतराग के 
बहुमान का राग हुआ उस गग 
के समय बीतराग को छोर लक्ष 
होता है लेहिन कहीं वीतराग भग- 
वान मुक्ति नहीं देते; में अपनी ही 
शक्ति स राग तोइकर भगवान 
होनेवराछा हूँ । यहि आत्मा में 
भगवान होने को शक्ति न हो तो 
भगवान उब॑ कुछ भी कर देने में 
समर्थ नहीं हैंँ। ओर यह आत्मा 
में ही भगवान होने वी योग्यता 
है तो उस्ते भगवान का आश्रय 
नहीं है । में खतत्र भगवान हूंँ,- 
ऐसे स्वभाव के भान बिना स्वतत्रता 
प्रगट नहीं होती ओर बंधन दूर 
नहीं होता । व'तराग भगवान की 
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प्रार्थना के शुभगग द्वारा तीनकाछ- 
तीन लोक में धर्म नहीं होता | 
जिसे अपने स्वतःशुद्ध स््रभात्र की 
खज्र॒र नहीं है बह जीव अपने को 
देव>गुरु-शाखत्र के आर्श्रत सानता 
है |, एसी मान्यता गले को 
आचुरयदेव जीत नहीं कहते, बह्द 
तो जड़ जैसा-मूढ़ हे; उसे अपने 
चेतरुःतत्त की खबत्रर नहीं है-ऐसे 
अकज्ञानी को आचा“वेव समझाते 
हैं कि हे भाई | तेरा आत्मा अनेत- 
गुणों छा पिण्ड, परमपारिणामिझ 
सातस्तरूप है, नसकोी तू पहिवान 
कर ! शरीर-मन-ज्ञराणी का अथवा 
पुण्य-्गाग का आधार न ग्ख! 
पर्णय का भो आबार छोड़कर 
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त्रिकाढी स्वभाव का आधर छे! 
पुण्य-पाप २हित आत्मस्वरूप के माने 
बिना पुण्य-पाप दूर नहीं होंगे! 

जैसे, शरीर में फोडा हुआ हो, 
उसे यदि रोगरूप माने तो उसका 
ऑपरेशन करवा देता है । उसी प्रकार 
जो जोब शुद्ध चैतन्यम्वरूप को 
जाने ओर यह भी माने कि ईिसा- 
दयादि के भाव मुझ से भिन्‍न हैं. 
तो बह जीब विश्वार॒भात्रों को नष्ट 
करके मुक्ति प्राप्त करता है। 
परन्तु ज्ञो जीव अपने निरुपाधिक 
झुद्धस्तरहप फो न जाने वह जीब 
शुभाशुभ परिणामों को नहीं छोडता 
ओर उसकी मुक्ति नहीं होतो। 

( नियमसार-प्रवचन गा० ३९) 
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| वीछथा ग्राम में पच्रकश्याणक प्रांतप्टा-मद्गोत्सत के समय फाल्मुन शुक्‍्ल। 
पंचमी के दिन जन्मकल्यागक् असेग पर पूज्य श्री कानजी झ्वामों का 
प्रवचनसार गाथा १०९-१६० पर प्रवचन ] 


(१) धर्म की व्याख्या 

धर्मा का क्या अथ' है ! धर्मों 
जीब किसे बहना चाहिए ? छोग 
कहते हैं कि हमें धर्म करना है। 
। वर्मा कहाँ से होता है? वह 
बात यह! कह्दी ज्ञाती है। धर्म 


शरीर से नहीं द्वोता, बाणी से 
नहीं होता ओर रुपये-पैसे से भी 
धर्म नहीं होता, क्योंकि वे सब 
तो आत्मा से भिन्‍न अचेतन हें, 
उनमें आत्मा का धर्म' नहीं है । 
तथा हिंसा-चोरी इत्यादि के पाप- 
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भाव अथवा दया-पूज्ादि के पुण्ण- 
भावों से भी धर्म नहों होता, 
क्योंकि वे विकारोभाव हैं। धर्मा 
करने वल! आत्मा है और शात्मा 
को ही दशा में धर्मा होता है। 
वह धर्म कहीं बादइर से नदीं आता, 
परन्तु आत्म! के ही आश्रय से 
प्रगट होत! है | भ्रात्मा को खुद्ध 
दशा हो धर्म है, ओर उस धर्म 
का कतो आत्मा स्त्र4 ही है । 
धर्म करने वाले आत्मा से द्वी धर्मा 
होता है, परन्तु पसे से, शरीर से, 
प्रतमा से, या देव-गुरु-शासत्र से 
धर्म नहीं होता और न उस ओर 
के शुभ राग से भी धर्म' होता है। 
धर्म तो आत्मा को निर्मछ बीत- 
रागी शुद्ध पर्याय है, वह पयोय 
पर्यायी ऐसे आत्मा में से प्रगट 
होती है। आत्मा त्रिकाछ ज्ञानादि 
निर्मल गुणों की खान हे । श्रवण- 
मनन द्वारा उसकी पहिचान करने 
पर आत्मा में से जो निर्माछ अंश 
प्रगट हो बह अशी का अश-धर्म 
है। चेतन्यमूर्ति भगवान आत्मा 
अनादि-अनन्त एकरूप है, वह अशी 
है और उसके आश्रय से जो निर्मल 
अंश प्रयट होता है वह अंश हे। 
उस एक्र अजश में सम्पूर्ण आत्मा 
का समावेश नहीं होजाता । 
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(२) धर्म की क्रिया 
अपने भात्मा का स्वरूप समझे 
बिना जगत के जीव क्रया में 
जो हां हो ओर प्रतिस्पर्धा (प्रतियो- 
कर रहे हैं उसमें धर्म नहीं 
है। बाह्य-जड़ को क्रिया से तो 
आत्मा को पुण्य-पाप भी नहीं होते। 
यदि राग से छोभादि कषायों को 
मन्द करे तो पुण्य होता है.और 
तीत्र कषाय हो तो पाप दोता है। 
बाह्यक्रिया तो आत्मा करता हो 
नहों, वह तो जड़ के कारण स्वय' 
ही होती हे । जड़ की क्रिया भिन्‍न 
है और राग-देष की विकारी क्रिया 
भिन्‍न है तथा त्रिकाली शुद्ध आत्मा 
उन दोनों से भिन्न है। उसकी 
पढहिचान से जो रागरहदित शुद्ध 
अंश प्रगट द्योता है वह धर्मा हे। 
आत्मा को मध्ता समझे बिना 
देव-गुरु-शासत्र को मद्दत्ता करे तो 
उससे मुक्ति नहीं हो जाती। जो 
आत्मा की महिमा को भूलकर पर 
की महिमा में रुकता है उसे धर्मा 
नहीं होता । 
(३) भगवान भरी कुन्दकुन्दा- 
चाय देव 
भगवान ओ कुन्दकुन्दाचार्य 
उठवीं-सातबों भूमिका में आत्मा 


* हैंलर ३ 


की घारित्र दक्षा में झूल रहे हैं, 
क्षण में त्रिडल्प तोड़कर स्वरूप के 
अनुभव में श्थित हो ज:ते हैं भोर 
सिद्ध भगवान जैसे आनन्द का 
उपभोग करते हैं। दूसरे ही क्षण 
फिर से छठवे गु ल्‍स्थान में आने 
पर शुभ विकल्प छठते हैं। ऐसी 
दशा में-“जगत के जीव धर्म प्राप्त 
करे””-ऐसा शुभ विकल्प उन्हें उठा, 
बहूँ। बाह्य में जगत के भार गेदय 
से इन खमयसार-प्रबचनस'रादि 
अन्‍्धों की रुना होगई है। उनमें 
अत्मा का स्वरूप क्‍या है बह 
कद्दते हैं। 


(५) शुद्ध भाव तथा अशुद्ध भाव 
का कारण 


आत्मा ज्ञयक मूर्ति है, ओर 
जो शुभ-अशुप बृत्तयां उठती हैं 
वह अशुद्धता है, वह आत्मा का 
स्वरूप नहीं है। आत्मा की अवस्था 
में जो शुभाशुभ वृत्तियों प्रगट द्ोती 
हैं वे परद्रव्य के अ्नुदरुण से 
प्रगट द्वोती हैं, यदि आत्मर्तरभाव 
का अनुकरण करे तो अशुद्धता नहीं 
होती । अशुद्धता का काण पद्दव्य 
के अनुसरण से होने बाढी पश्णिति 
ही है और शुद्धता का कारण रब- 
द्रव्य के अनुसरण से होने वालो 
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परिणति हढै। दया, ढान, पूजा. 
भक्ति, त्याग आदि जितने व्यवहाह 
धर्मक्रिया के परिणाम हैं वे खब 
पर द्रव्यानुसारी अशुद्ध भाव हैं; 
उनके द्वारा धर्म नहीं होता। इस- 
लिए अन्तःदृष्टि द्वारा श्रस्मर्त्रभाव 
का निरीक्षण करने को भगवान 
सम्यग्द्श नरूपी धर्मा कहते हैं; वह 
सम्यग्दशन  बीतरागचारित्र का 
मूल क'रण है और वीवरागच्ाारित्र 
अमेक्ष बा काश्ण है । 


परद्रव्य के लक्ष से भशुद्ध 
उपयोग हूं।ता है ओर उस अशुद्ध 
उपयोग के फलछ में भी परद्रव्य 
का ह्वी सयाग होता है, विन्तु उसे 
द्वारा सत्रभाव की एकता नहीं होती। 
ओर शुद्ध उपयोग में परद्रव्य का 
लक्ष नहीं होता तथा उस शुद्ध 
उपयोग के द्वारा परद्रव्य का संयोग 
नहीं होता, क्यों डधि वह तो आत्मा 
का स्रभाव है। जिसमें से अनन्त 
सिद्ध पर्याय प्रगट दो-ऐवा में 
चैतन्य का भण्डार हूँ, मेरी चेंतन्य- 
खान में से शुभ-अशुभ भाव प्रगट 
न्हों द्ोते-णऐसे भानपूर्वक धर्मी 
जीब पर द्वठ्णें के प्रति मध्यस्थ 
होकर शुद्धोग्गेग का अभ्यास 
करता है । ( अपूर्ण ) 


